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VORWORT 


Diese kurze Griechische Literaturgeschichte wendet 
sich nicht an die Fachleute, sondern an die Freunde 
der Antike schlechthin, denen sie von dem Reichtum, 
der Schénheit und der Tiefe des hellenischen Schrift- 
tums eine Vorstellung geben mochte. Mit dieser Ziel- 
setzung war zugleich eine andere Gewichtsverteilung 
als die sonst wbliche gegeben, insofern, als die friih- | 
griechische und die klassische Epoche trotz ihres viel 
geringeren zeitlichen Umfangs bei weitem das Uber- 
gewicht tiber die spateren Perioden erhalten muBten. 
Auch war die Darstellung in ganz einfachen Linien 
zu geben, wobei die Gefahr einer Verzerrung oder Ver- 
groberung nach Méglichkeit vermieden werden muf- 
te. Schon hier aber seien ein fiir allemal die groBben 
Werke der deutschen Wissenschaft genannt, die unter 
ganz anderem Gesichtspunkt, doch unter sich wieder- 
um sehr verschieden, die Literatur der Griechen dar- 
stellen: U.von Wilamowitz-Moellendorffs Behandlung 
in der Kultur der Gegenwart I 8° (1912), E. Bethes 
Griechische Dichtung im Handbuch der Literatur- 
wissenschaft herausgegeben von O. Walzel (1924), J. 
Geffckens Griechische Literaturgeschichte (1926 ff.) 
und die Geschichte der Griechischen Literatur von 
W. Schmid — O. Stahlin (1929 ff.). Namentlich in den 
beiden zuletzt genannten Werken findet der Leser 
auch ausfiihrliche Angaben tiber die moderne wissen- 
schaftliche Literatur; uns selbst waren ja nur ganz 
sparsame Verweise, im allgemeinen nicht auf Fach- 
literatur, gestattet. 


VIE Vorwort 


Aber diese Geschichte des hellenischen Schrifttums 
méchte zugleich der Literaturgeschichte unseres 
eigenen Volkes, vor allem der ihrer klassischen 
Epoche, dienen. Daher nimmt sie oft Gelegenheit, 
durch Zitat und Hinweis an die engen Beziehungen 
zwischen ihr und dem Hellenentum zu erinnern. 
Nur wer die Antike liebt, wie sie die GroBen unserer 
klassischen Zeit liebten, kann ja deren eigene Werke 
recht verstehen und andrerseits: so viele neue Er- 
kenntnisse und Gesichtspunkte uns seitdem metho- 
dische Arbeit und eigenes geschichtliches Erleben fir 
das Verstaéndnis der Antike gebracht haben, so viel 
weiter unser Horizont durch zahllose Entdeckungen 
geworden ist, ihre Einsichten behalten trotzdem fir 
uns hohen Wert. Genie erkannte eben Genie, und so 
bleiben sie auch heute noch Vermittler echten Ver- 
standnisses. 

Kenntnis der griechischen Sprache konnten wir nicht 
voraussetzen. Da aber das Ganze ohne Beispiele leb- 
los gewesen ware, so muBten Ubersetzungen ge- 
geben werden, bei weniger bekannten Schriftstellern 
mehr noch als bei den leichter zuganglichen wie etwa 
bei Homer. Ihrer notwendigen Unvollkommenheiten 
sind wir uns selbst nur allzusehr bewuBt, und dies ware 
das héchste Ziel unseres Biichleins: dazu anzuregen, 
Griechisch zu lernen oder wieder zu lernen und durch 
die mangelhafte Ubersetzung durchzusto8en zum 
Ganzen und zum Original. Wenn in den von anderen 
stammenden Ubertragungen Anderungen notwen- 
dig waren, so ist das, falls nicht genauere Angaben 
gemacht werden, durch den Ausdruck bezeichnet 
worden, die Ubersetzung werde nach dem Betreffenden 
gegeben. Ubertragungen ohne Autornamen stammen 
vom Verfasser dieses Buches. 


V orwort ix 


Was die Form der antiken Namen betrifft, so ist be- 
kanntlich in deren Wiedergabe strenge Folgerichtig- 
keit nicht méglich. Im allgemeinen ist die griechi- 
sche Form gewahlt worden, nur bei geradezu fest ge- 
wordenen deutschen Formen diese deutsche: Athenai 
statt Athen kann man nicht sagen. 

Zum SchluB ein persénliches Wort. Meinem Freunde 
Martin Havenstein habe ich fiir kritische Durchsicht 
des ganzen Manuskripts sehr zu danken: sein Wider- 
spruch war mir ebenso férderlich wie sein Zuspruch. 


Berlin, im Juli 1939 
Walther Kranz 
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EINLEITUNG 


Das Griechische kiang wie ein Stern 
in der Nacht erscheint. Goethe 


Wem das Glick zuteil wird, im deutschen Herbst 
nach Siiden wber die Alpen, dann mit dem Schiff 
weiter suidwarts und in den Osten zu fahren, dem 
ist es, wenn er den Isthmus von Korinth durchquert 
hat, als betraéte er eine andere Welt: ein Licht um- 
fangt sein Schiff, wie er es in dieser Reinheit noch 
niemals gesehen hat; alle Linien der Berge, der In- 
seln, die wahrend der Fahrt vor seinen Augen auf- 
tauchen und verschwinden, sich vor- und zuriick- 
schieben, sind von kristallener Klarheit; der Himmel 
und sein Spiegel, das Wasser, sind blau wie Veilchen 
und wie Tiirkise; ein warmer Lufthauch fullt das 
Herz mit ratselhaftem Frohsinn, und Verse des Euri- 
pides auf sein Vaterland treten ins Gedachtnis: 
»Stets geht ihr daher In leuchtendstem Glanz In 
zartlicher Luft«. — Die Ufer von Salamis tauchen aus 
dem Meere, durch heilige Gewasser geht die Fahrt; 
der Akropolis Marmortempel schimmern zart in der 
Ferne. Und wenn die Tagesherrlichkeit in kurzer 
violetter Dammerung ihr Ende gefunden, so ist »am- 
brosische Nacht«: am schwarzblauen Samt des Him- 
mels scheinen Kugeln aus Gold tiber uns zu hangen 
— so durchsichtig ist die Luft — und Selenes Silber- 
wagen strahlt hier wie niemals im Norden. 

Das Licht, so haben es viele deutsche Hellasfahrer 
empfunden, ist der starkste Eindruck in diesem Lande. 


Einleitung XI 


Hellas ist das Reich der Form. Und die Berge, die es 
nach allen Seiten durchziehen, ja weithin geradezu 
ausfillen, oft zu gewaltiger Hohe ansteigend, zu Al- 
penhohe, nur daB die Sonne den Schnee auf ihren 
Gipfeln nicht so lange duldet, sie zeigen diese Formen 
heute noch scharfer und hiarter als im Altertum; 
denn jetzt fehlt ja weithin der Wald, zerstért durch 
die Unachtsamkeit und den UnfleiB vieler Jahrhun- 
derte. Nur in wenigen Gegenden, wie z. B. im Berg- 
land von Lokris und Thessalien, gewinnen wir noch 
eine Vorstellung von der Uppigkeit des alten Waldes, 
so wie die homerische Poesie ihn kennt. In den Ebe- 
nen freilich, wenn auch das Wasser lange nicht mehr 
so reichlich strémt wie im Altertum, geht man nicht 
selten noch wie einst im heiligen Olwald, unter mach- 
tigen Eichen und Platanen, an Lorbeer- und Feigen- 
baumen voriiber und — wie im Peneiostal — unter 
einer Fille anderer, lebendiggriiner Baume und 
Biische. Weite Strecken der Taler bedecken Wein- 
reben, im Winter beinahe bis zum Erdboden her- 
untergeschnitten, aber Getreide gedeiht weit weniger 
noch als im Altertum, dafitir sehen wir friiher unbe- 
kannte Anpflanzungen, vor allem von Apfelsinen- 
und Zitronenbéumen, von Agaven mit ihren steil 
emporschieBenden Bliitenstengeln und Tabakstau- 
den. Doch manche Ebene dérrt der Sommer bei dem 
Fehlen von Wald und Wasser jetzt vollig aus wie die 
von Athen — vergeblich sucht das Auge heute nach 
seinen von Pindar und Euripides gepriesenen Veil- 
chen- und Rosenbeeten — und atzender weiBer Staub 
wiberzieht wahrend nicht weniger Monate das Land. 

Wie muB sich seit dem Altertum das Gesicht dieser 
Landschaft in der Vegetation, im Einzelcharakter ver- 
andert haben! Aber das Element — das Gebirge, in dem 
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hier und da der Marmor blendend weil oder auch 
bunt zutage tritt, die tiefeingeschnittenen Taler, die 
in ihrer Abgeschlossenheit die kraftvolle Verselbstan- 
digung des Geistes, aber auch seine Zersplitterung 
zwar nicht bewirkt, aber doch befordert haben, das 
Meer, das das ganze Land durchflutet, sich ihm in 
tausend Buchten einschmiegend — das Element ist 
dasselbe geblieben. Und auch das dem Element am 
nachsten Verwandte. Noch heute stoBt der Vogel des 
Zeus vom Taygetos in das Tal des Eurotas herab, dicht 
neben dem Wanderer, noch kreisen die Geier hoch 
iiber den Phaidriadenfelsen Delphis am Ausgang des 
Parna8, noch kreuzen die groBen Schildkréten unse- 
ren Weg in den peloponnesischen Bergen, von denen 
ein Ahn seine Schale Hermes zur Fertigung der er- 
sten Lyra dargeboten hat; dort ringelt sich auch die 
heilige Schlange des Asklepios um den Baum — die 
freilich dem heutigen Griechen sehr unheilig diinkt 
und die er mit Steinwiirfen totet — und der bartige 
Ziegenbock streckt wie einst Pan sein Gehoérn hinter 
dem Felsen hervor. 

In dieses Land, das durch seine warme Schénheit und 
Fruchtbarkeit so lockend war, sind Manner germani- 
schen Stammes mehr als einmal gezogen. Wie eine 
ausgestorbene Stadt sehen wir am Ostabhang des 
Taygetos noch jetzt die Ruinen der Mauern, Burgen, 
Kirchen, Kloster, Hauser liegen, die sich die franki- 
schen Ritter einst, im 13. Jahrhundert, gebaut ha- 
ben, Mistra, Fausts Furstensitz. Und wenn der Fran- 
kenturm auf der Akropolis Athens mit Recht ab- 
getragen worden ist, weil hier nur klassische Kunst 
eine Statte haben sollte, so ist die Erinnerung an 
ihn und die frankische Herrschaft doch keineswegs 
erloschen. 


Einleitung XII 


Durch dieses Land sind viele Jahrhunderte friiher, 
nach dem Tode des GroSen Theodosius, die West- 
goten gezogen, vom Norden bis in die Peloponnes 
hinein, wahrlich nicht zum Segen der antiken Denk- 
miler. 

Das waren, weltgeschichtlich gesehen, Episoden. 
Aber von unaussprechlicher Wirkung fiir die Ge- 
schichte des menschlichen Geistes sind die Wande- 
rungen geworden, die arische Volkerstémme nérd- 
licher Gegenden, wie es scheint, spatestens vom An- 
fang des zweiten Jahrtausends v. Chr. an, in wieder- 
holten Schiiben und Absténden ausgefiihrt haben 
und die sie zu bleibenden Herren Griechenlands ge- 
macht haben. Schwere Probleme geben diese Ziige, 
welche die griechische Sage in der einfachen Form 
der einen »Dorischen Wanderung« festgehalten hat, 
der Wissenschaft auf, vor allem der Archaologie und 
der Sprachwissenschaft?: die eigentliche Heimat jener 
Volksstamme zu bestimmen, die Zeiten ihrer Ziige, 
ihre Kultur und Sprache vor der Einwanderung und 
das Verhaltnis zu der bodenstaéndigen Bevolkerung, 
welche die Griechen selbst im Mutterland Pelasger 
nannten und deren Vergangenheit die Bodenfunde 
mindestens bis hoch in das dritte Jahrtausend hinauf 
verfolgen lassen. Von besonderer Wichtigkeit sind 
die Fragen nach der Hausform, die diese »Urgriechen« 
aus der Heimat mitgebracht haben, nach ihrer Kera- 
mik und Metallbearbeitung — von Haus aus kannten 
sie auBer den Edelmetallen nur Kupfer — sowie die 


1 Aus Uberfiille seien drei Arbeiten letzter Zeit angefiihrt: 
C. Schuchhardt, Die Indogermanisierung Griechenlands, Die 
Antike IX (1933) 303; S. Fuchs, Die griech. Fundgruppen 
der friihen Bronzezeit (1937); H. Krahe, Geistige Arbeit 
V (1938) Nr. 6,3f. 
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Scheidung zwischen ureigenem und im Lande iiber- 
nommenem Sprachgut, das zugleich in weitem Um- 
fang Kulturgut bezeichnet; hier ist das Ergebnis 
neuer Forschung, daB »zwischen den Griechen und 
der ganz anders gearteten Mittelmeerwelt eine auBer- 
ordentlich tiefgreifende und nachhaltige sprachliche 
und kulturelle Auseinandersetzung stattgefunden 
haben mu&« (H. Krahe). Die vergleichende Sprach- 
wissenschaft lehrt uns, daB der Sprache der vorgrie- 
chischen Bevolkerung nicht nur Bezeichnungen fir 
bisher den Indogermanen unbekannte Pflanzen und 
Metalle entlehnt wurden, ferner unendlich viele geo- 
graphische Namen, z. B. gerade so wichtige wie 
Athen und Theben, Korinth und Megara, Olymp und 
ParnaB, sondern auch zahlreiche Namen von Sagen- 
gestalten wie z. B. Theseus und Odysseus und Achil- 
leus (der Name, nicht etwadeshalbauch die Gestalt !), ja 
auch solche spater machtiger Gotter: Artemis, Athene 
und Aphrodite fiihren ebenso nichtindogermanische 
Namen wie Apollon, Hermes und Hephaistos. Doch 
wieder gehért es zu den iiberaus schwierigen, viel- 
leicht unldslichen Problemen festzustellen, wie weit - 
diese Worte doch eben nur andere Namen fiir eigen- 
wiichsige religidse Vorstellungen sind. Den Namen 
des Himmelsgottes zumal, Zeus Pater, haben die 
Hellenen sich von den altesten Zeiten her bewahrt 
und niemals verloren. Und was den eigentlichen 
Kern ihrer Sprache angeht, so urteilt der berufenste 
Kenner: »Die Treue, womit sie das Alte wahrten, 
la8t darauf schlieBen, daB sie keine ihr echtes Volks- 
tum umsturzenden Geschicke durchgemacht und sich 
fremde Volkselemente entweder wenig beigemischt 
oder eher mit gliicklicher Energie ganzlich assimi- 
lert hatten. Diese Selbstbehauptung kennzeichnet 
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die Griechen auch in ihren geschichtlichen Sitzen« 
(J. Wackernagel). 

Am eindriicklichsten sprechen heute noch in Grie- 
chenland aus den letzten dieser Wanderungszeiten, 
vor dem Einbruch der Dorer, die machtigen Herren- 
burgen zu uns, deren kyklopische Ruinen wir in 
Tiryns und, das Léwinnentor durchschreitend, in 
Mykene bestaunen diirfen, die ehrfurchtgebietenden, 
edel gewolbten Kuppelgraber in der Argolis und in 
Boiotien und — der goldblitzende Schliemannsaal im 
athenischen Nationalmuseum, der die herrlichsten 
Schatze dieser Heroenzeit geborgen hilt. 

Aber eine Literaturgeschichte hat tiber jene Epochen 
eigentlich zu schweigen, denn die Trager dieser Kul- 
tur schweigen selbst. Keinerlei eigene Schriftdenk- 
maler kénnen wir bei ihnen mit Sicherheit nach- 
weisen: die altesten griechischen Worte zeigt uns eine 
geometrisch verzierte Kanne aus der ersten Halfte des 
8. Jahrhunderts! Das steht freilich anders in jenem 
bedeutenden Reiche des dritten und zweiten Jahr- 
tausends v. Chr., in das uns das Schiff von Athen 
heute so hiniibertragt wie einst den Konigssohn The- 
seus, in Kreta. Hat man hier die ganz anders als die 
festlandischen Burgen mykenischer Zeit gearteten 
Palaste geschaut, die sich weit zum Meere hin 6ffnen, 
ausgestattet mit zahllosen Salen, mit Terrassen und 
Treppen, so findet man im Museum von Herakleion 
unter den kiinstlerischen Zeugen einer hochent- 
wickelten, ja nicht selten raffinierten Kultur auch 
reichlich Tafeln mit Zeichen urkretischer Schrift. 
Aber noch ist ihre Sprache uns stumm, eine wirk- 
liche Deutung ist bisher nicht gelungen. Was werden 
sie uns fiir die Geschichte jener Jahrtausende, tiber 
die Rassenzugehorigkeit dieses Volkes und seine Be- 
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ziehungen zu den umwohnenden Vélkern zu sagen 
haben, wenn die Wissenschaft ihnen die Stimme ge- 
weckt hat! 

Und doch kennen wir die Epochen, von denen hier 
die Rede ist, auch aus der Literatur: im Spiegel des 
Epos ist etwas von ihnen aufgefangen. Ja, noch viel 
getreuer und reicher als die Eddalieder und unser 
mittelhochdeutsches Epos unsere eigene Vorzeit wie- 
dergeben, spricht von hellenischer Friihzeit Homer. 
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I. DIE ARCHAISCHE ZEIT 


A. HOMERISCHES ZEITALTER 


Aus den Werken der Griechen spricht der Démon 
der Menschbett rein und verstadndlich xu uns. 
Herder 


Wie Volker im Nibelungenepos und Horant im Gu- 
drungedicht singt auch im hellenischen Epos der 
Held selbst alte Lieder. So tréstet sich der grollende 
Achill dadurch, daB er die Einsamkeit seiner Stunden 
fullt mit dem Gesang von »Ruhmestaten der Manner« 
(IX, 189). »Werke der Manner und Gotter« (1, 338) 
heiBt auch das Thema, das der berufsmaBige Singer 
in der Odyssee, vergleichbar dem nordischen Skal- 
_ den, vortragt, beim Mahle in des Konigs Halle oder 
ein andermal im Freien in der festlich versammelten 
Gemeinde (8, 266), und aus seinem Munde ist das 
neueste Lied besonders erwiinscht (1,352). Die Rechte 
schlagt zur Begleitung des Gesangs die Kithara, ein 
groBes Saiteninstrument. Der blinde Sanger Demo- 
dokos bei den Phaiaken und der des homerischen 
Apollonhymnus lassen erkennen, daB einst der des 
Augenlichts Beraubte in dieser epischen Kunst ahn- 
liche Bedeutung hatte wie in der noch heute leben- 
digen serbisch-kroatischen Epik, die uns tberhaupt 


1 Rémische Zahlen bezeichnen die Ilias —, arabische vor 
dem Komma die Odysseebiicher. 
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mancherlei Vergleichbares lehrt!. Wollen wir uns 
aber von den urspriinglichen Heldenliedern die rechte 
Vorstellung machen, so diirfen wir nicht von der Form 
der uns erhaltenen Epen ausgehen. Weit entfernt 
sind wir heute von den Theorien des groBen Philo- 
logen Kar] Lachmann (1793-1851), der da meinte, aus 
der Ilias die achtzehn, aus dem Nibelungenlied die 
zwanzig urspriinglichen »Lieder« mit Sicherheit her- 
ausschalen zu konnen. Vielmehr haben wir inzwischen 
erkannt, daB zwischen Lied und Epos nicht nur ein 
GroBen-, sondern auch ein Wesensunterschied liegt. 
Jene echten Lieder miissen wir uns balladenmaBig 
denken, mehr kurz andeutend als breit ausfiihrend, 
ein Ganzes auch dann, wenn der Sanger sich bewuBt 
gewesen sein sollte, aus einem noch gréBeren Ganzen 
nur ein Stick vorzutragen. Das Epos dagegen verhalt 
sich zum Liede »wie der weit verastelte Baum zur 
jungen Pflanze«, es ist nicht durch bloBe Addition 
von Liedern entstanden, sondern durch organisches 
Wachstum. Das Lied ist wirklich gesungen worden, 
gewiB in einem kiirzeren Verse als in dem fiir Re- 
zitation geformten und durchgebildeten Hexameter, 
vielleicht in jenem Dreiheber, der in altrémischen 
und altgermanischen Versen seine Briider hat. Der 
Aoide (Sanger) aber wurde abgelést durch den Rhaps- 
oden. Dieser trug, wie wir wissen, statt der Kithara 
den Stab, die Rhabdos, in der Hand — wobei wir 
aber den Rhapsoden nicht als den fassen, der »zum 
Stabe singt«, sondern als den, der epische Schilde- 
rungen »singend (d. h. spater nur »rezitierend«) an- 


1 Zu diesem und den folgenden Gedanken vgl. E. Drerup, 
Homer? (1915); G. Murray, The rise of the Greek epic (1924); 
A. Heusler, Nibelungensage und Nibelungenlied (1920) und 
Lied und Epos (1905). 
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einanderreiht«. So wurde im Laufe der Zeiten 
der Gesang zum gesangsmaBigen Sprechen, der ge- 
sungene Kurzvers zum kunstvoll rezitierten langen 
Hexameter, das sprunghaft vorgehende Lied zu brei- 
terer, ausfuhrlich schildernder epischer Darstellung 
und dann auch zum kleinen Epos: der Phaiaken- 
konig mochte dem Odysseus, der wie ein Rhapsode 
seine langen Irrfahrten vortragt (11,568), die ganze 
Nacht bis zum Morgen zuhéren und mahnt ihn, ja 
nicht seinen Bericht abzubrechen — lehrreich dafir, 
wie das Verlangen der Horer mitbestimmend war fiir 
die Ausweitung solcher Schilderungen. 

Diese Entwicklung aber war lange vor der literari- 
schen Ausgestaltung der uns ganz erhaltenen oder im 
UmriB bekannten GroBepen abgeschlossen, denn hier 
tritt uns ein ganz fest gewordener epischer Stil ent- 
gegen, ein meisterlich-handwerksmafiges Konnen 
und Miissen, hier ist das einst I’lissige in gepragter 
Typik gestaltet. Der Rhythmus, geheimnisvoll ein- 
geboren der Natur wie der Seele und dem Korper des 
Menschen, ist Herr uber ein grofes Menschenwerk 
geworden. Der Vers ist nach ‘Takten und Taktgrup- 
pen gesetzmaBig gegliedert und wirkt wie ein Kunst- 
werk im kleinen; er ist ttberaus abwechslungsreich, 
bald leicht dahineilend, bald wuchtig schwer, ebenso 
fahig, Bewegung auszudriicken wie Ruhe, Toben der 
Schlacht wie leises Rauschen derMeereswogen, Freude 
wie Leid. Ein bestimmter Vorrat von Beiwortern — 
einst Kinder des lebendigen Augenblicks — gehort zum 
ornamentalen Schatz des Rhapsoden, der zugleich 
Uberkommenes vortragt und Neues schafft. Die Spra- 
che ist eine kunstvolle, ja kiinstliche, wie sie niemals 
1 In diesem Falle ist das Wort »Rhapsode< vielmehr von 
rhaptein »zusammennihen¢ abgeleitet. 
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gesprochen wurde. Formelhaft gewordene Verse, die 
anzuhéren man nie miide wird, stehen namentlich 
fiir die Ubergange zur Verfiigung. Auch die drei we- 
sentlichen Stiicke dieser epischen Darstellungsweise, 
Erzahlung, direkte Rede, Gleichnis, zeigen oft typi- 
sche Form. GewiB hat man so Generationen lang die- 
ses Dichter- und Rhapsodenhandwerk als Lehrer und 
Schiiler ausgetibt, bis die epischen Gedichte die uns 
bekannte Form erhalten haben. Vom Vortrag eines 
solchen Rhapsoden entwirft uns in spaterer Zeit Pla- 
ton ein anschauliches Bild. Der Vortragskiinstler Jon 
sagt es bei ihm (p. 535) selbst: so leidenschaftlich wie 
er rezitiert, so tief erregt werden seine Horer. Erbricht 
in Tranen aus, wenn er etwas Mitleidweckendes vor- 
tragt, das Herz klopft, die Haare stréuben sich ihm, 
wenn er etwas Furchtbares kiindet. Und auch die, die 
vor ihm sitzen, »weinen und haben das Entsetzen im 
Blick und gehen staunend mit dem Vorgetragenen 
mit«. Und das bei altbekannten Begebenheiten, denn 
damals war ja Homer, den Ion vortragt,Allgemeingut, 
und man konnte lange Reihen seiner Verse auswen- 
dig aufsagen! — 

Wer aber die Anfange des hellenischen Mythos tiber- 
denkt, den das Epos in der ihm eigenen Form wieder- 
gibt, der schaut, wie Ulrich von Wilamowitz einmal 
gesagt hat, »in das unergriindlich tiefe Auge derSagex«. 
Einst war gewib Helena eine Gottin des Lichts — ihre 
Brider, die Zwillinge Kastor und Pollux, wurden ja 
noch lange als Lichtgottheiten verehrt, wie sie heute 
noch am Himmel glanzen — und ein Nachtgott, spater 
Paris genannt, entfiihrte sie in die Ferne; einst war 
gewib Odysseus ein Gott, der sein Volk verlieB und am 
bestimmten Tage, sehnlichst erwartet, wiederkeh- 
rend seine Feinde zerschmetterte: noch die Odyssee 
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hat eine letzte Ahnung davon, wenn sie den lange 
Umgetriebenen am heiligen Tag des Apollon, am Neu- 
mond im Winter, also wohl dem nach der Winter- 
sonnenwende, die feindlichen Freier mit seinen Pfeil- 
schiissen tiberwaltigen ]aBt. Auch in anderen home- 
rischen Gestalten, die nun Menschen sind, wie den 
geheimnisvollen Phaiaken hat man mit einer gewis- 
sen Wahrscheinlichkeit die alte Gottheit noch gefun- 
den. Aber diese Urmythen sind im allgemeinen langst, 
langst versunken. Nun treten Helden auf, eigene Vor- 
fahren, freilich von Gottern stammend, mit ihnen 
verbiindet oder verfeindet. Helden- und Gottersage 
sind nun ein einiges Ganzes. Mancherlei sehr alte 
Epen, deren Namen uns zum Teil iiberliefert sind, 
haben solche Sagen erzahlt, von Geschlechtern, 
Stadten, einzelnen Helden. Zwei Burgstadte aber sind 
es vor allem, um die diese Sagen sich rankten und 
diese Gedichte kreisten: die eine nach mannigfach- 
sten Schicksalen heute noch lebendig, freilich nur 
einen sehr kleinen Teil des Stadtgebiets ihrer Bliite- 
zeit umfassend, Zheben in Boiotien, in fruchtbarem 
Lande, an wichtiger Handelsstrafe gelegen; die an- 
dere auf einem Hiigel, in dem die Ausgraber nicht 
weniger als neun verschiedene Stadte oder doch Be- 
wohnungsschichten aus einer Zeit von iiber vier Jahr- 
tausenden gefunden haben, der aber seit der byzanti- 
nischen Herrschaft verfallen ist: dios, spater Ilion, 
noch spater Troia genannt (wahrend in der alten Zeit 
dies vielmehr der Landschaftsname ist), an den Dar- 
danellen gelegen, etwas abseits, aber doch die lebens- 
wichtige Durchfahrt beherrschend: auch im Welt- 
krieg waren hier Schiitzengraben gezogen. Von diesen 
beiden Statten erzihlten groBe Epen. Fast alle sind sie 
verloren gegangen, da sie im Gegensatz zu Ilias und 
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Odyssee nicht Gegenstand des antiken Schulunter- 
richts geworden sind. Ihren Inhalt kann die Wissen- 
schaft nur aus winzigen Bruchstiicken, aus der Nach- 
wirkung in anderen Dichtungen, namentlich der at- 
tischen Tragédie, und aus spaten Inhaltsangaben un- 
gefahr erschlieBen. Die antike Philologie hat sie in 
einen »Kreis«, den sogenannten Epischen Kyklos ein- 
geordnet, der die zeitliche Abfolge der Geschichten 
darstellt. 

Zu ihnen gehorte von den thebanischen Epen die 
‘Oidipodie’ mit der Geschichte des Vatermérders und 
Mutterfreiers, die ‘Thebais’, die den Zug der Sieben 
gegen Theben unter Fuhrung des vertriebenen Oidi- 
pussohnes Polyneikes schilderte, und die ‘Epigonen’: 
sie, die nachste Generation, haben die Stadt endlich 
bezwungen. In diesen Epen und mehr wohl noch in 
den ihnen zugrundeliegenden Liedern herrschte eine 
grausige Wildheit: allein die Oidipussage und der 
Sturm der Sieben auf die Mauer mit dem Zweikampf 
der feindlichen Briider als Abschlu8B beweisen es; der 
Dichter oder die Dichter standen dabei sicher mehr 
auf der Seite der Belagerten, endlich Unterliegenden. — 
Zu den troischen Epen wurden unter anderen gerech- 
net: die ‘Kyprien’ (spater in 11 Biicher geteilt), de- 
ren Name uns nicht recht verstandlich ist: entweder 
die Entstehung des Epos wurde nach der Insel Zypern 
verlegt oder, weniger wahrscheinlich, diese hatte eine 
besondere inhaltliche Bedeutung. Sie enthielten die 
Vorgeschichte des Krieges und die der ersten Jahre. 
Es folgte die Jizas; dann die “4ithiopis? (in 5 Biichern), 
die den Kampf zwischen Achill und Penthesilea sowie 
den zwischen ihm und dem Aithiopenfiirsten Mem- 
non und Achills Tod durch Apollon und Paris schil- 
derten. Der »letzte Homeride«, Goethe, hat statt dessen 
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seine Achilleis gedichtet, die unmittelbar an den Ilias- 
vers XXIV, 787 ankniipft. Weiter ordnete man in den 
Epischen Kyklos ein die Kleine Ilias und die ‘Iliupersis? 
(Mios-Zerst6rung), zusammen die Ereignisse vom Streit 
des Aias und Odysseus um die Waffen Achills bis zur 
Einnahme der Stadt durch die listige Einfiihrung des 
Hélzernen Pferdes erzihlend. Hieran wurden die 
‘Nostou’ geschlossen, die Gedichte von der Heimkehr 
der Helden: davon singt schon Phemios in der Odys- 
see (1, 526). Auch diese selbst gehort eigentlich zu den 
Nostoi, aber sie ist ein groBes Sonderwerk geworden. 
Endlich die *Telegonie’: in ihr begegnete der zur Ver- 
sdhnung Poseidons noch einmal ausgezogene Odysseus 
seinem und der Kirke, ihm bis dahin unbekannten, 
Sohne Telegonos, und sie kampften zusammen wie 
Hildebrand und Hadubrand. Aber hier erschlug der 
Sohn den Vater. 
Uber den dichterischen Wert der verlorengegangenen 
troischen und nichttroischen Epen — die in ihrer letz- 
ten Form zum groBen Teil jiinger als Ilias und Odyssee 
gewesen sein werden — kénnen wir so gut wie nichts 
aussagen. Etwas von ihrer Higenart, das was sie boten 
und was ihnen fehlte, beleuchtet das Wort des Aristo- 
teles (Dichtkunst c.23), die ‘Kyprien’ hatten vielen, die 
Kleine Ilias allein mehr als acht Tragédien den Stoff 
gegeben, Ilias und Odyssee dagegen nur ein bis zwei 
Tragédien: so zusammengeballt, aber seelisch reich 
und voll waren diese an sich schon, so stofflich reich, 
aber wenig in die Tiefe gehend jene. Einige groBe 
Motive und Szenen kénnen wir aber noch ahnen. So 
begannen die ‘Kyprien’: 
Einst war die Zeit, da von Menschen zehntausend 
Geschlechter beschwerten, 
Hierhin und dorthin getrieben, der breiten Erde Gebriste. 
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Zeus, der es sah, erbarmte sich ihrer; in klugen Gedanken 
Sann er zu lindern die Last der allernahrenden Erde. 
So entfacht’ er des Ilischen Kriegs gewaltigen Hader. 
Heben wollt’ er durch Tod ihre Last: und im troischen Lande 
Sanken die Helden dahin; »so ward Zeus’ Wille vollendet«. 


Szenen, die der bildenden Kunst viele Jahrhunderte 
lang den Stoff gaben, zum Teil bis in die Gegenwart 
hinein, waren z. B. das Urteil des Paris auf den Hoéhen 
des Idagebirges; die erste Begegnung zwischen Paris 
und Helena im Palast des Menelaos — antikes Wand- 
gemadlde wie Relief spiegeln die verhangnisvolle 
Stunde wirkungsvoll wider? —; Iphigeniens Opferung. 
Die Geschichte von Ilions Zerstérung hat unsere gréB- 
ten Dichter machtig bewegt: Schiller hat das zweite 
Buch der Aneis, das sie den Rémern wiedererzahlt, 
wbersetzt und den Stoff in bedeutenden Balladen ge- 
staltet, Goethe hat sie im Faust wieder gemalt, dort, 
wo er den alten Nereus, den Vater aller Meermadchen, 
wahrlich einer Iliupersis wiirdig so sprechen 1aBt: 

Wie hab’ ich Paris vaterlich gewarnt, 

Eh’ sein Geliist ein fremdes Weib umgarnt! 

Am griechischen Ufer stand er kiihnlich da, 

Thm kindet’ ich, was ich im Geiste sah: 

Die Lifte qualmend, tiberstrémend Rot, 

Gebialke glihend, unten Mord und Tod: 

Troias Gerichtstag, rhythmisch festgebannt, 

Jahrtausenden so schrecklich als gekannt. 

Des Alten Wort, dem Frechen schien’s ein Spiel, 

Er folgte seiner Lust, und Tlios fiel — 

Ein Riesenleichnam, starr nach langer Qual, 

Des Pindus Adlern gar willkommnes Mahl. 


1 Der Kypriendichter zitiert den SchluB des 5. Iliasverses, 
aber dort ist der Wille des Zeus, der hinter den Leiden der 
Achaier steht, ein geheimnisvoller Trost, — * Vgl. unten 
Abschnitt HTB Einleitung, 
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Wir verweilen mit unserer Betrachtung nun bei den 
einzig erhaltenen Epen Ilias und Odyssee. 

Ein Laie, der sich in der neuen wissenschaftlichen Li- 
teratur’ uber das Alter dieser beiden Epen unterrich- 
ten will, findet die widersprechendsten Angaben, wie 
er sie tibrigens genau so in der antiken Uberlieferung 
antreffen wiirde. Der groBe Archaologe W. Dorpfeld, 
der Ausgraber von Olympia, Ilion, Pylos, einst Schlie- 
manns Mitarbeiter, versichert ihm, Homer, der Dich- 
ter der beiden Epen, habe in der mykenischen Zeit 
selbst, etwa um 1200 v. Chr., gelebt; Wilamowitz setzt 
Homer — fiir ihn nur der Dichter der Ilias — gegen 
700 an, den der Odyssee um Generationen spater, und 
so ist an seinem Ausspruch etwas Wahres, Dorpfeld 
und er stiinden sich hier gegentiber wie ein Anhanger 
des Ptolemdischen und einer des Kopernikanischen 
Weltsystems. Das neueste groBe Homerbuch, das von 
W. Schadewaldt (1938), nimmt als Entstehungszeit 
der Ilias etwa 720 v. Chr. an. Ein Schiiler von Wila- 
mowitz, E. Bethe, denkt sich sogar unsere Ilias »nicht 
vor 600« endgiltig geformt. Die Griinde, die ein jeder 
fiir seine Theorie anfiihrt und die ihm selbst wenig- 
stens stichhaltig erscheinen, sind teils den Epen ent- 
nommen, teils entstammen sie allgemeinerer Be- 
trachtung. Der Dichter selbst schweigt ja tiber sich: 
»Homer vergaB sich selbst«, sagt Goethes Tasso; er er- 
fiillt, was Schiller vom Kinstler verlangt: sein Werk 


1 Die beste Einfiihrung in die Probleme, Geschichte, Lite- 
ratur der Homerforschung gibt dem Nichtfachmann Georg 
Finslers vielumspannendes Werk Homer* (1924); dazu das 
Homerheft der Antike XV (1938) 1ff. — Unter den vielen 
Ubersetzungen von Ilias und Odyssee verweisen wir auf Th. 
y. Scheffers, denen auch die daraus zitierten Verse entnom- 
men sind, zuweilen mit leichter Abweichung. 
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»schweigend zu werfen in die unendliche Zeit«. Nur 
ganz selten ein persdnliches Urteil, etwa tiber den 
Abstand seiner Zeit von der der Heroen. Das antike 
Biichlein tiber das Leben Homers, das wir besitzen, 
ist zwar kulturhistorisch wichtig, formal reizvoll, gibt 
aber tiber die Person nichts Verbiirgtes. 
Solche homerischen Probleme kénnen wir hier natur- 
gema8 nicht ausfiihrlicher erértern, es mu8 vielmehr 
gentigen, den eigenen Standpunkt kurz zu begriinden. 
Da gehort es zum Wichtigsten, was jedem Horer und 
Leser sich aufdrangt: nicht Gegenwartiges will uns 
das Epos schildern, sondern etwas weit Zuriickliegen- 
des. Es ist die ferne, golddurchwirkte, marchenhafte 
Zeit »da Gott noch auf Erden ging«, in mannigfaltig- 
sten Gestalten, so dai man nie wissen kann, ob der 
Unbekannte, mit dem man spricht, nicht ein Gott ist 
in irdischer Hulle: 

wer konnte wider den Willen 
Einer Gottheit wohl ihr Kommen und Gehen bemerken? 


(10, 573) 
Es ist die Zeit, da die Menschen noch Gottersdhne und 
-enkel sind, denn Achill ist ja Sohn der Meergottin 
Thetis, Sarpedon der des Zeus, Aineias der Aphrodi- 
tens, und so sind viele andere Gottern entsprossen 
(XVI, 448), alle Helden aber sind »gottergleich«, »gott- 
lich«, d. h. etwas Ubermenschliches eignet ihnen, ja 
der Mensch kann wohl auch nach seinem Tode selbst 
Gottheit werden wie Ino (5, 334). Noch ruht auf allem 
Irdischen gottlicher Hauch und Glanz, taglich ge- 
schehen Wunder vor den menschlichen Augen durch 
die Hand der Gotter, die Manner sind viel gewaltiger 
yals heute die Sterblichen sind«, die Opfer, die sie dar- 
bringen, von machtigerer GroBe als heute, so wie sie 
selbst prachtiger, reicher, herrlicher leben, sich auch 
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herrlichere Geschenke geben. Ja, dieses Heroisieren 
geht bis in die AuBerlichkeiten des taglichen Lebens 
hinein: niemals essen diese Helden den yom Meere 
zu allen Zeiten so reichlich gespendeten Fisch, immer 
nur am SpieBe gebratenes Fleisch; niemals schrei- 
ben sie (auBer Konig Proitos VI, 168 im einer sich 
auch sonst vom anderen abhebenden Szene). Es ist 
eben die Zeit der Sage, von der der Epiker, der letz- 
te in langer Dichterreihe, kiindet. In seinen Tagen 
-erscheinen die Gétter nicht mehr leibhaftig; nur die 
Bitte an die Gottheit, die Muse, um ihr unsichtbares 
Wirken, ihren geistigen Beistand bei dem schweren 
Werk der Dichtung, ist ihm vergonnt. Die Erzihlung 
archaisiert bewuBt und mit erstaunlicher Folgerich- 
tigkeit, vor allem in der Ilias. Im Gleichnis allein 
schafft sich der Dichter die Méglichkeit, unmittelbar 
von seiner eigenen Welt zu reden. 

Wann aber setzen wir seine eigene Zeit, wo die Heimat 
an? Herodot (II 53) glaubte, die fiir ihn gleichzeitigen 
Dichter Homer und Hesiod hatten 400 Jahre vor ihm 
gelebt, also im 9. Jahrhundert; wir sind aus sprach- 
lichen und kulturellen Griinden gezwungen, etwa 
noch ein Jahrhundert herabzugehen, nicht tiefer, 
denn wenn man als wichtigsten Grund fur eine An- 
setzung der Ilias ins 6. Jahrhundert angefiihrt hat, sie 
kenne ja in Ilios Tempel und Kultstatue (VI, 297), so 
hat man nicht beachtet, da uns ja die deutschen Aus- 
grabungen auf Samos spitestens fiir das 7. Jahrhun- 
dert solche Kunstwerke erwiesen haben, dais aber vor 
allem der den Ioniern unmittelbar benachbarte, ihnen 
vor Augen liegende Orient dergleichen Statuen seit 
Jahrhunderten schon geschaffen hatte. Wir glauben 
also, daB das spatere 8. Jahrhundert uns die Ilias ge- 
schenkt hat, da aber die Odyssee in den Anfangs- 
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zeiten der groBen griechischen Kolonisationsziige, im 
friiheren 7. Jahrhundert, entstanden ist. 

Dabei ist freilich anzuerkennen, daB die Erinnerung 
an die mykenisch-kretische Epoche in unseren Epen 
noch sehr lebendig ist. Der Kampf um die Dardanel- 
lenfestung stellt ja zweifellos historische Vorgange 
dar, wer auch immer die Angreifer und die Verteidi- 
ger gewesen sein mégen; es ist der erste groBe Zu- 
sammenprall Kuropas und Asiens an dieser welthisto- 
risch so bedeutsamen Stelle, zugleich des Hellenen- 
und des Barbarentums, und auch davon lebt im Ho- 
mer noch eine leise Erinnerung, so z. B. in den un- 
griechischen Namen Priamos und Paris — der auch den 
egriechischen Namen Alexander tragt —, in der orien- 
talisch anmutenden Form des Familienlebens des 
troischen K6nigs, in dem larmenden Anriicken der 
Troer, wahrend die Hellenen schweigend in den 
Kampf ziehen (III, 2ff.)?. Im allgemeinen freilich glei- 
chen diese Troer den Hellenen nach Name und Art. 
Kann es etwas Hellenischeres geben als Hektor und 
Andromache? — Auch die Kultur jener Vorzeit hat 
ihren Niederschlag in den Gedichten gefunden. Von 
dem Goldreichtum, den sie bewundern, zeugen die 
von uns aufgefundenen Stiicke, eben die aus Mykene 
und Ilios; zum Becher des Nestor (XI, 632) hat sich ja 
sogar das Gegensttick gefunden; mykenische Waffen 
haben Ebenbilder im Epos, und man glaubt mit Si- 
cherheit nachweisen zu kénnen, dafB nicht nur die 
Burgen in der Argolis, in Pylos, in Boiotien, am Helles- 
pont, sondern auch noch die Palastanlagen Kretas in 
der homerischen Erzahlung fortleben, denn mehr als 
ein Grund spricht dafiir, daB die Wunderbauten, die 
Odysseus auf der Phaiakeninsel Scheria bestaunt, eben- 
1 Vgl. Lessing, Laokoon ec. 1. 
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so wie das Labyrinth der Theseussage Erinnerungen 
sind an die kretische Bauherrlichkeit. Wenn man frii- 
her der Ansicht war, die Stetigkeit einer Uberliefe- 
rung hange vor allem von ihrer schriftlichen Fest- 
legung ab, so haben wir inzwischen erkannt: unlitera- 
rische Zeiten k6nnen von Mund zu Mund nicht we- 
niger feste, Jahrhunderte dauernde Uberlieferung 
geben. 

Als Heimat dieser Epen bezeichnen wir vor allem aus 
sprachlichen Griinden die ionische Kiiste Kleinasiens. 
Mutterlandische Bevélkerung hatte sich, von anderen 
griechischen Stammen verdrangt oder freiwillig sich 
ausbreitend, der dstlichen Inseln und des dahinter- 
legenden Festlandsaumes bemachtigt, und in diesem 
Neuland hatte sich ein geistiges und wirtschaftliches 
Leben von ganz besonderer Kraft und Spannung ent- 
zindet. Dort, nach der antiken Uberlieferung im 
nordlichen lJonien, wird auch der Dichter Homeros 
selbst, der einen individuellen Namen ionischer Form 
tragt, gelebt haben. Doch seine Vaterstadt ist nicht 
mehr zu bestimmen. Mit einem hellenistischen Epi- 
gramm? lassen wir Homer selbst also sprechen: 


Forsche nicht, wer von Geschlecht und Gebliitte Homer 
war; es ruhmen 
Stolz sich meiner Geburt alle die Stadte ringsum! 
Wiirdig allein ist der Geist, nicht der Ort; die Heimat des 
Dichters 
Ist ja der Ilias Werk, ist von Odysseus der Sang. 


Da8 die homerische Sprache durch die spatere herr- 
schende Stellung Athens und die Verwendung der 
Epen zu Vortrag und Unterricht in Attika hier und da 


1 Aus dem 2. Jahrh. y. Chr. (Berliner Klassikertexte V 
1, 78); der dritte Vers dem Gedanken nach z. T. erganzt. 
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einen attischen Klang angenommen hat, ist nicht zu 
leugnen. Die Tatigkeit der schon von Peisistratos, dem 
Tyrannen Athens, einberufenen Gelehrten wird sich 
auf eine Reinigung des Textes von Uberwucherungen 
beschrankt haben. Aber beide Werke, Ilias und Odys- 
see, haben die groBten Geister des hellenischen Alter- 
tums jahrhundertelang im Gegensatz zu anderen 
Epen des Kyklos fiir die des eznen Homer gehalten, es 
war die schlechthin giiltige Meinung, die anzuzwei- 
feln niemand Grund fand, bis in alexandrinischer Zeit 
einige Gelehrte, welche die »Trennenden« genannt 
wurden, beide Epen verschiedenen Verfassern zu- 
schrieben ; bezeichnenderweise nennt es Seneca (V.d. 
Kuirze d. Lebens c. 13) geradezu eine Krankheit der 
’ Griechen, danach zu fragen, ob die Ilias friiher als die 
Odyssee oder ob beide von demselben geschrieben 
seien. Seneca folgen wir nicht; aber wissen zu wollen, 
welches der beiden Epen als das persénliche Homers 
anzusehen sei — man bezeichnet heute nach Wilamo- 
witz oft die Ilias als das Werk Homers, von dem der 
Dichtername dann auf die Odyssee tibertragen sei — 
das wbersteigt die Grenzen, die unserem Forschen ge- 
setzt sind. Doch sind wir aus sprachlichen, stilistischen, 
kulturellen Erwagungen gezwungen, die Odyssee un- 
gefahr zwei Generationen spater als die Ilias - man 
lebte damals schnell! — anzusetzen: sie verdankt der 
Ilias viel; ihre Sprache zeigt jiingere Formen, leich- 
teren Flu8; sie hat viel weniger Gleichnisse ( in der 
Ilias zahlt man 182 ausgefiihrte Gleichnisse, in der, 
freilich um ein Viertel kiirzeren, Odyssee 59), auch 
finden sich in der Odyssee andere, mehr der Technik 
entnommene Gleichnisse; die Héhenlage des mich- 
tig-heroischen Stils ist hier gesenkt in die Sphare eines 
kleineren Lebens, die Menschenwelt vereinfacht zu 
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engerem Kreis, wahrend der geographische Horizont, 
namentlich nach Westen, sehr erweitert ist; die Men- 
schen zeigen oft eine besondere Art der Héflichkeit, 
der Freundlichkeit, des fein gebildeten Wesens; an- 
dere bezeichnende Unterschiede werden wir spater 
berthren. Dem Stoffunterschied — dort heroische 
Kampfe, hier kihne Seeabenteuer und hiusliche 
Szenen — wird ein solcher des Hérerkreises entspro- 
chen haben. — Gewisse Verse sind iibrigens sicherlich 
in beide Epen erst bedeutend spater eingefiigt, tech- 
nisch ausgedriickt »interpoliert« worden. Uberhaupt 
miussen wir uns ihren Text in der alten Zeit, wie antike 
Zitate und Papyrusfunde lehren, nicht so fest denken 
wie den unserer Handschriften, der die streng kri- 
tische, iberaus notwendige Schleuse der alexandrini- 
schen Philologie passiert hat. 

Tlias und Odyssee sind wirkliche, in sich geschlossene 
Biicher, zum Lesen, auswendig Lernen, Vorlesen, 
auswendig Vortragen; so erschienen sie Solon und 
Sappho, Pindar und Aischylos. Vor diesen Biichern 
miussen wir uns nicht vervielfaltigte, nur im Besitz 
des Rhapsoden befindliche Epen, vor diesen wiederum 
geradezu nicht aufgeschriebene, nur im Gedanken- 
gang feste, in der Einzelgestaltung noch fliissige 
»Epen« denken. Unsere Ilias umfaBt etwas weniger 
als 16000, unsere Odyssee etwas mehr als 12000 Verse; 
die in unseren Handschriften und Drucken herr- 
schende Einteilung in je 24 Biicher, den Buchstaben 
des Alphabets entsprechend, stammt erst aus alexan- 
drinischer Zeit; Reste alterer, anderer Kinteilung sind 
bekannt. Die Handlung der Ilias spielt sich in 49 Tagen 
ab, wovon 4 groBe Schlachttage sind, die der Odyssee 
in 40 Tagen; so scharf hat der Dichter beidemal die 
Handlung zusammengefaBt. Homer, sagt Aristote- 
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les, ist bewundernswert (im Gegensatz zu den Ver- 
fassern anderer alter Epen), weil er »einen Teil vom 
Ganzen abgesondert, aber viele Einzelhandlungen 
verwendet hat« (Dichtk. c. 23). Beide Werke sind eine 
Einheit und eine Vielheit, beide nach einheitlichem 
Plan aus mancherlei Werksticken gestaltet, wenn 
auch in ihrer Komposition unter sich recht verschie- 
den. Sie enthalten in sich selbst Ungleichheiten und 
Widerspriiche, sowohl inhaltlich wie namentlich in 
der Charakterzeichnung der Helden, oder anders aus- 
gedriickt: ihre Teile fihren ein gewisses Kigenleben. 
Zuweilen ist die inhaltliche Selbstandigkeit so groB, 
daB sie sich jedem Lesenden aufdrangt, so in der Ilias 
z.B. in der, an geographischen und _ historischen 
Kenntnissen tiberreichen, Aufzahlung der griechi- 
schen Fiirsten nebst ihren Schiffen sowie der troischen 
(II), in der Dolonie (X) und in den Leichenspielen fiir 
Patroklos (XXIII); in der Odyssee z. B. im Lied von 
Ares und Aphrodite (8) und in der zweiten Unterwelt- 
szene (24); doch sind auch sie alle durch Scharniere in 
der Gesamthandlung befestigt. Jene Unstimmigkei- 
ten wollte Horaz (Ars poet. 559f.) aus der Lange der 
Gedichte verstehen: kein schlechter Gedanke; Epen 
und Romane anderer Zeiten geben reichlich Paralle- 
len. Seit dem Ausgang des 18. Jahrhunderts, seit den 
Forschungen der deutschen Philologen Ch. G. Heyne 
und F. A. Wolf, denen der Franzose d’Aubignac nur 
ein unwissenschaftlicher Vorlaufer war, ist der Ge- 
danke wirksam, die Ilias sei als eine Summe von Ein- 
zelgedichten verschiedener Verfasser anzusehen. Von 
der Wirkung jener Hypothese entwirft uns Goethe 
in den Tag- und Jahresheften 1821 folgendes anschau- 
liche Bild: »Die gebildete Menschheit war im Tiefsten 
aufgeregt, und wenn sie schon die Griinde des héchst 
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bedeutenden Gegners nicht zu entkraften vermochte, 
so konnte sie doch den alten Sinn und Trieb, sich hier 
nur eime Quelle zu denken, woher soviel Késtliches 
entsprungen, nicht ganz bei sich ausléschen«. Das 
19. Jahrhundert hat den philologischen Kampf zwi- 
schen »Liederjagern« und »Einheitshirten« gebracht, 
dann Aufspaltungen der beiden Epen, die die altesten 
und, wie man oft ohne weiteres annahm, »besten« 
Schichten herauszuheben suchten. Im einzelnen hat 
diese Forschung reiche Frucht gebracht, sie hat das 
Textverstandnis sehr vertieft; im ganzen ist ein Er- 
gebnis nicht erzielt worden und kann auch nicht er- 
zielt werden, da hier im Grunde die nicht zutreffende 
Voraussetzung herrscht: die rationalen und Astheti- 
schen Anspriche und Ansichten des 19. und 20. Jahr- 
hunderts nach Chr. seien ohne weiteres gleich denen 
des 8. Jahrhunderts vor Chr. Langsam bricht sich die 
Erkenntnis Bahn, da jene archaische Zeit sehr eige- 
nen kinstlerischen Gesetzen folgte, die allererst 
durch vergleichende Beobachtung festzustellen sind. 
Und was im besonderen jene Widerspriche angeht, 
so sagen wir: damals herrschte der Geist einer hierin 
unbekiimmerteren Zeit; es wird wenig gerechnet 
vom Dichter und wenig nachgerechnet vom Horer; 
das Verlangen, der Augenblick solle von méglichster 
Wirkungskraft sein, rechtfertigt vieles. Sogar die 
klassische griechische Tragédie gibt, wie wir sehen 
werden, dafiir Vergleichbares. * 

Die jene Dichtungen beherrschenden Motive in ihrer 
Bedeutung fur den Aufbau des Gesamtwerks uns zu 
vergegenwartigen, ist unsere nachste Aufgabe. 

In der Ilias sind es zwei groBe Motive, die das Ganze 
formen und vereinen. Das erste ist das, welches das 
Prooimion als Thema nennt: der Groll Achills gegen 
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Agamemnon wegen der Beleidigung seiner Ehre; das 
zweite, dieses ablésende ist das Freundschaftsmotiv: 
Achills Rachekampf fiir den gefallenen Freund Pa- 
troklos, nicht ganz unahnlich dem Eingreifen Diet- 
richs von Bern in die Nibelungenschlacht nach dem 
Todeseines Freundes Riidiger. Das erste Motiv herrscht 
in den Buchern I-XV, unter denen Buch IX ein be- 
sonderes Schwergewicht eignet: Achill bleibt nach 
Aufkiindigung der Heeresfolge wirklich den Kampfen 
fern, und die in der héchsten Not ihm zugesandten 
Manner, seine alten Waffengefahrten, die ihn mit Ge- 
schenken und klugen Worten verséhnen wollen, auch 
seinen alten Lehrer Phoinix, der, jenen seltsam zuge- 
fiigt, ihn durch ein heroisches Vorbild, Meleager, 
mahnen will, weist er schroff zuritick; die Ehre ist ihm 
nicht kaéuflich, das Mahnbild der Vorzeit wirkt nicht. 
Das zweite Motiv herrscht von XVIII bis zum SchluB: 
nun ist Patroklos gefallen, und nach der formlichen 
Versohnung zwischen Oberkénig und miachtigstem, 
ihm in Wahrheit iiberlegenem Fiirsten, beginnt erst 
die gréBte Schlacht, Achills Heldenlied, das von Ein- 
zelkampfen ausgehend iiber das Ringen mit den Ele- 
mentgottern hinauffihrt zum eigentlichen Gipfel, 
dem Zweikampf der beiden GréBten, Achill und Hek- 
tor; dann ebbt die Handlung mahlich ab. Die beiden 
Motive sind inhaltlich verbunden durch die Entsen- 
dung des Patroklos in den Kampf an Stelle Achills 
und in seiner Riistung, um die jener, »der Tors, selber 
bittet. So hat Aristoteles recht, wenn er (Dichtk. c. 20) 
die Iiashandlung bezeichnet als »eine durch ein inne- 
res Band zusammengehaltene Einheit«. Aber das Ver- 
langen nach recht groBer Ausweitung des Epos fiihrte 
dazu, daB diese Motive durch vielerlei Nebenmotive 
fiir Zeiten zurickgedrangt werden. So laBt der Mlias- 
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dichter, anstatt des Zeus Willen, Agamemnon fiir 
die Demiitigung Achills durch Niederlage zu strafen, 
gleich zu erfiillen, vielmehr die Achaier erst lange Zeit 
hindurch, in den Biichern IV—VII, siegen und gewinnt 
dadurch die Méglichkeit zu Kampfschilderungen ver- 
schiedenster Art; bald gibt er diesem, bald jenem Held 
sein Preislied, und die Woge des Kampfes braust hier- 
hin und dorthin. Auch ]a8t er die Voraussetzung, daB 
wir schon im neunten Jahre des Krieges sind, auf das 
im zehnten dann nach GotterbeschluB die Einnahme 
der Stadt folgen soll, im Anfang so weit zuriicktreten, 
da8 wir vielmehr durch die Aufzahlung der kampfen- 
den Truppen, die Vorstellung der Haupthelden des 
achaiischen Heeres in der »Mauerschau«, den Zwei- 
kampf der beiden eigentlichen Gegner Menelaos und 
Paris den Eindruck haben, noch am Kriegsanfang zu 
stehen. Auch dies schuf die Moglichkeit, weiter aus- 
zuholen, gab aber dem Werk zugleich gréBere Selb- 
standigkeit. So wirkt es nicht als Fortsetzung anderer 
Epen, sondern als Eines, Neues, Ganzes. 

Noch mancherlei andere solche Motivverdrangungen 
und Stofferweiterungen in der Ilias lieBen sich nennen, 
die gewiB nicht selten unter Verwendung schon ge- 
formten epischen Materials vorgenommen wurden. 
Zweifellos richtig scheint z. B. die Beobachtung, daB 
das letzte Zwiegesprach von Hektor und Andromache 
(VI) einst in anderem Zusammenhang, unmittelbar 
vor Hektors Auszug in den Tod, gestanden hat: Schil- 
ler 1&Bt in seinem Jugendgedicht ‘Hektors Abschied’ 
den »Wilden« bereits »an den Mauern toben«aus Rache 
fiir Patroklos. In unserer Ilias dagegen ist es in eine 
friihere Kampfphase eingeschmolzen worden, die 
weit vor dem Eingreifen des Patroklos liegt. —Hektors 
Tod, die BuBe fiir seine Tat an Patroklos, hat, so sagt 
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der Iliasdichter wiederholt, auch den Tod Achills 
selbst zur notwendigen Folge, die Mutter sogar mahnt 
ihn (XVIII, 96): 

Ist doch des Todes Los dir gleich nach Hektor beschieden, 


und die Urne fiir die Gebeine des Patroklos soll auch 
die Achills fassen. Aber der Iliasdichter hat trotz die- 
ser Anktindigung seinem Epos einen ganz anderen, 
tiefen Abschlu8 geben wollen. Den Gedanken an die 
Schlacht, in der Achill fallen soll, gibt er auf und 
endet, nachdem er die vom Glanz des Lebens strah- 
lenden Spiele zu Patroklos’ Ehren eingefiigt hat, mit 
dem versohnenden, in héherer Gerechtigkeit enden- 
den Gesang von der Ausloésung Hektors durch den 
Vater. — Wer das Ganze hintereinander liest, dem 
wird auch zu starkem Bewu8tsein kommen, wie das 
Bestreben wirkt, abzuwechseln mit Massen- und Ein- 
zelszenen, mit Kampfschilderungen (von denen fiir 
unser Geftih] immer noch zu breite Mengen gegeben 
werden) und solchen der Beratung, Uberlegung, stil- 
ler Aussprache. Niemandem bleibt aber auch wohl ver- 
borgen, da die Motivverkniipfungen nicht immer 
eng, die einzelnen Teile keineswegs von gleichem 
dichterischen Werte sind, da vielmehr neben Aller- 
erlesenstem auch mehr Konventionelles steht. Wobei 
wir freilich nicht Wilhelm von Humboldts! Wort 
vergessen wollen: da ihm »in jeder ernsthaftesten 
und heitersten, gliicklichsten und wehmiitigsten 
Katastrophe des Lebens, ja im Momente des Todes 
einige Verse des Homer, und ..wenn sie aus dem 
Schiffscatalogus waren, . . mehr das Gefthl des 
Uberschwankens der Menschheit in die Gottheit . . 


1 In dem Briefe an den Altertumsforscher F. G. Welcker 
vom 18. Marz 1823, 
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geben wiirden als irgend etwas von einem anderen 
Volk«. 

Die Handlung der Odyssee’ hat Aristoteles a. O. 
c. 24 im Gegensatz zu der »einfachen« Iliashandlung 
eine »verflochtene« genannt, und er hat auch damit 
recht. Denn wenn dort die eine Teilhandlung die an- 
dere ablost, so herrscht in der Odyssee eine kunstvolle 
Verschlingung der drei groBen Motive: der Irrfahrten 
des Odysseus, der Geschichte seiner Heimkehr und 
der Schicksale seines Sohnes. Im 1. Buch, diesmal 
wieder in einem zehnten Jahr, namlich nach der Ein- 
nahme von Ilios, beschlieBt Zeus in einer Gotterver- 
sammlung die endliche Heimkehr des schiffbriichigen 
Odysseus. Allein der Dichter will erst die Telemachie 
erzahlen, das harte Zusammenleben des Kénigssohnes 
mit den prassenden Freiern seiner Mutter und seine 
Reise nach Pylos zu Nestor und nach Sparta zu Mene- 
laos, um Nachrichten vom Vater aus der Welt einzu- 
holen; zugleich soll diese Fahrt ihn vom hauslichen 
Druck befreien und zur Selbstandigkeit erziehen. Da- 
her wird mit einer wunderlichen Motivzerteilung je- 
ner Gotterrat zu Beginn des 5. Buches noch einmal 
berichtet, auf den jetzt erst die Entsendung des Odys- 
seus von der im fernen Westen liegenden Insel Ogy- 
gia, dem Bereich der Gottin Kalypso, erfolgt. Kin 
Sturm wirft ihn an das Phaiakenland. Dies ist der Ab- 
schluB seiner Irrfahrten, denn von hier aus ist ihm 
die Heimkehr sicher. Inmitten dieses gastfreundlich- 
sten Volkes dann die grofartige Szene der Erkennung 
des Ilioszerstérers beim Kitharodenvortrage eben jenes 
letzten Kampfes, in unserer Odyssee freilich durch die 
Wiederholung der Szene (vgl. 8, 521 mit 8, 83) in ihrer 
Wirkung etwas beeintrachtigt. Den grofen Kreis der 
Irrfahrten selbst gibt der Dichter in der alten Form 
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der Icherzéhlung durch den Helden; sie unterschei- 
den sich auch dadurch von allen iibrigen Biichern, 
daB die Géttin Athene, sonst die begleitende Helferin 
von Vater und Sohn, hier véllig fehlt. In den Irr- 
fahrten, dem Echo ionischer Abenteurer- und Schif- 
fergeschichten, in die reale Kenntnisse, aber vor allem 
Marchen, solche von einaugigen Menschenfressern, 
Meerungeheuern, verfiihrerisch singenden Seedamo- 
nen, Zauberinnen mit Zaubertrank und -stab, ver- 
woben sind, hat man wiederum zwei kleinere Kreise 
unterscheiden konnen, einen, der urspriinglich im 
Mittellandischen, einen andern, der im Schwarzen 
Meer spielte: in jenem wirkt der Groll des Poseidon 
wegen der Blendung seines Sohnes Polyphem und die 
Meerfrau Kalypso, die Odysseus jahrelang festhalt, in 
diesem der Groll des Helios wegen der Totung seiner 
Rinder und die Gottin Kirke, die ihn auch langere 
Zeit beherbergt. Aber dies alles hat der Odysseedichter 
in eins zusammengebunden, wobei er selbst 12,70 auf 
das alte Argonautenepos oder -lied als ein Vorbild ver- 
weist, hat es um eine Fahrt ins Schattenreich im auBer- 
sten Osten, jenseits von Sonnenaufgang, vermehrt 
und das Ganze fiir jetzt unloslich mit dem Heimkehr- 
motiv verknupft. In breiter Ausfiihrlichkeit schildern 
die Biicher 13-24 stufenweise die Eroberung der Hei- 
mat durch den Vertriebenen, dem im rechten Augen- 
blick nun auch der Sohn, von seiner Fahrt zuriickge- 
kehrt, als Helfer zur Seite tritt. Aber erst muB der 
Vater auf die tiefste Stufe der Erniedrigung hinab- 
steigen: er mu als alter Bettler um den Platz an der 
eigenen Tur mit dem Berufsbettler kampfen zur 
Augenweide der Freier. Die mehrfachen Szenen der 
Wiedererkennung — durch den Sohn, die treuen Hir- 
ten, die alte Amme — haben mancherlei Widerspriiche 


Der Aufbau der Odyssee 23 


zur Folge, insofern als die Verwandlung des Odysseus 
in den Bettler nicht immer als wirksam vorausge- 
setzt wird; der dreimalige Wurf eines frechen Freiers 
nach ihm erweitert wieder die Handlung, lahmt 
aber durch die Wiederholung die Wirkungskraft; 
die Entscheidung durch Bogenprobe und Meister- 
schuB wird durch immer neue Szenen hinausgezi- 
gert. Endlich aber ist es soweit. Und der Freiermord 
selbst wirkt trotzdem in voller GréBe. Doch die wich- 
tigste Wiedererkennung steht noch aus, die durch die 
Gattin Penelopeia, die Wiedervereinigung jahrelang 
getrennter Gatten, ein Motiv mancher abenteuer- 
reicher Zeiten. Nur miihsam schlagt sich — wie be- 
greiflich! — die Briicke zwischen den Entfremdeten, 
ein auBeres Erkennungszeichen bildet den beinahe 
natiirlichen AbschluB. Hier (23, 296) haben antike Er- 
klarer mit Recht gesagt, sei das »Ziel der Odyssee« 
eigentlich erreicht, womit sie aber nicht etwa ihr Ende 
bezeichnen wollten. Denn auch sie lasen ja das Nach- 
spiel, die Erkennung des Helden durch den Vater 
drauBen auf dem Lande und vor allem die eine, fiir 
die Menschen alter Zeit notwendige Folge: die Aus- 
einandersetzung der zur Rache verpflichteten Ange- 
horigen der Freier mit der Partei des Kénigs. Doch 
durch das Eingreifen der Gotter wird Friede gestiftet, 
und so endet die Odyssee wie die Ilias mit dem Ge- 
danken der Verséhnung. 
Die homerische Poesie ist das alteste literarische Zeug- 
nis des europdischen Geistes, aber sie tragt zugleich 
wie ihre Gétter das Merkma ewiger Jugend an sich. 
Dazu gehért vor allem, dafs sie uns eine noch ganz 
gotterfillte Welt erleben la$t und nicht eine »ent- 
zauberte« wie die unsere. Es gibt schlechterdings keine 
menschliche Gesellschaft, die bei all ihrem Tun so 
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viele Gebete zum Himmel schickt, so viele Opfer dar- 
bringt, so iberzeugt ist von der standigen Méglichkeit 
unmittelbaren Eingreifens einer Gottermacht in das 
menschliche Leben und Wirken wie die Heroenwelt 
Homers. Mit wenigen Riesenschritten oder im Zau- 
berwagen kommen diese Gotter von ihrer Bergeshohe 
ins irdische Ta] oder tauchen auf aus der Meerestiefe 
und helfen oder hemmen beim Tun des Menschen, 
ja sie bestimmen sogar seine Gedanken. Zuweilen er- 
scheinen sie in alterer Vorstellungsform als Vogel, zu 
allermeist aber als Mensch — »doch furchtbar gliihen 
die Augen«. Nur zwei sind es, die in der Ferne bleiben: 
der eine auf dem Thron des Himmelsberges, Zeus, 
dem die Majestat in den homerischen Epen das Hin- 
absteigen in die niedere Sphare verbietet; der andere 
auf dem Throne der Unterwelt, der nur einmal] in 
héchster Bedraéngnis den Angstruf ausst6Bt (XX, 61), 
er musse den Moder seiner bleichen Welt géttlichem 
und menschlichem Auge preisgeben. Vogelflug, 
Traum, Opferzeichen und andere Winke der Gotter 
werden mit Sorgfalt beobachtet; nur einmal baumt 
sich die Vaterlandsliebe machtig gegen warnenden 
Seherspruch auf (XII, 243): 


Ein Mahnzeichen das beste: 1m Kampf zu schirmen die 
Heimat! 


Unheimlich die Ate, der Geist der Verblendung, Ver- 
fiihrung, der unmittelbar »tiber den -Hauptern der 
Menschen dahinstreicht. Und wenn der Mensch ge- 
gen die Warnung oder den Rat eines Gottes handelt, 
trotzig wie Patroklos oder verbrecherisch wie Aigisth, 
so endet er im Verderben. Dieses Gotterwirken kann 
nur ein MiBverstandnis auffassen als so etwas wie eine 
»Maschinerie«, die der Dichter, vor allem der der 
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Odyssee, fiir seine Handlung nétig habe; vielmehr 
wird man nur dann diese Urpoesie recht verstehen 
und recht werten, wenn man vermag, sich in die Seele 
jener Epoche zu vertiefen, die das ewige Ratsel mensch- 
lichen und géttlichen Wirkens gleichsam durch ein 
handgreifliches, herzhaftes Miteinander erklart. Es ist 
ein Symbo] und noch mehr als dieses, wenn Patroklos 
durch das Zusammenwirken Apollons und Hektors, 
wenn Hektor selbst durch Athene und Achill fallen 

-~mu8 und wenn Achill endlich, wie der sterbende und 
darum Wahres verkiindende Hektor prophezeit, im 
Skaiischen Tor durch Apollon und Paris zugleich sein 
Ende finden soll. In der Odyssee gar ist Pallas Athene, 
die jungfrauliche Walkiire, auf weite Strecken hin 
geradezu die Kameradin des Helden oder seines Soh- 
nes oder beider: unvergeBlich die Szene, wie sie sich 
mit Odysseus zusammen unter den Olbaum auf Ithaka 
setzt, um zu beraten, wie nun der grofe Racheplan 
ausgefiihrt werden kann. Moderne Zweifler an der 
»Gottlichkeit« solcher Athene mag ein Dichter wie 
C. F. Meyer belehren tiber dieses wunderbare Her- 
uber- und HintiberflieBien des Gottlichen und Mensch- 
lichen: im Sternenschein der Nacht ]aBt er Athene zu 
Telemach sprechen (nach dem Vorbild 2, 417 ff. und 
$, 54 ff.) : 


yZusammen rufen wir die Gotter an!« 


Die Hande, wie der Staubgeborne fleht, 
Erhob sie ausgebreitet in die Nacht — 
Und sie erhérte selber das Gebet, 

Von ibr fiir den Verlass’nen dargebracht. 


Die natiirliche Frage nach dem letztlich entscheiden- 
den, héchsten Willen wird, wie leicht verstaéndlich, 
vom Dichter nicht einheitlich beantwortet. Im Ilas- 
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prooimion stellt er, wie schon gesagt, alle die schweren 
Leiden und Verluste der Achaier unter den VWVillen 
des Zeus. Der »Vater der Gotter und Menschen< sitzt 
ja auch immer im Regiment; er ist es zuletzt, der 
jedem der Volker Sieg oder Niederlage gibt, er, zu 
dem Achill, vor dem Auszug des Freundes, das tiefste 
Gebet aus Ilias und Odyssee emporsendet, den Blick 
zum Himmel gerichtet, so daB das Auge des Zeus 
ihm begegnet (XVI, 232), er, von dem Achill auch 
ahndungsvoll sagt »Zeus, wer auch immer er ist« 
(XXIII, 43). Zwar ist er keimeswegs immer von der 
gleichen Erhabenheit, aber es hat sich doch der 
Menschheit unvergeBlich emgepragt, daB schon die 
leise Bewegung seines Hauptes den gewaltigsten Berg 
erzittern ]aBt (I, 528): 


Sprachs, und es beugte gesenkt die dunklen Brauen Kronion, 

Und das heilige Haar des Herrschers flutete nieder 

Von dem unsterblichen Haupt, und die Héhn des Olympos 
erbebten. 


Und in der Odyssee ist Zeus auch bei allem Einzel- 
geschehen der wirkliche Lenker. Aber zuweilen 
wird auch dem Gedanken an eine hinter dieser Gotter- 
macht stehende Schicksalsgewalt, Moira oder ahnlich 
genannt oder objektiv als Waage gesehen, Ausdruck 
gegeben. Doch ist das nicht als eine Art System zu 
werten, sondern es sind nur verschiedene Fassungen 
der einen Grundiberzeugung, wie stark alles Mensch- 
liche von uberirdischer Gewalt abhangt. 

Allein, wenn wir so die Fro6mmigkeit des homerischen 
Menschen als ganz besonders lebendig empfinden, wie 
ist es dann méglich, da diese Gotter auf das Mittel 
des Truges, auf die Verlockung des Menschen zum 
Bosen, auf Streit und Hader untereinander nicht ver- 


he 
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zichten, ja auch verwundet werden kénnen und dann 
Blut, freilich gottliches Blut, vergieBen? Hier wird 
dem Heutigen die schwere Aufgabe, mit einer Zeit 
zu denken, der Menschengestalt und Menschenwesen 
an sich schon sehr hoher Wert ist und der die Gotter 
eben nur noch viel miachtigere Menschen sind. Die- 
ser Zeit — im Unterschied von anderer, sehr bald 
kommender — ist es keine Herabsetzung des Gottes, 
daB ihm keine hohere Sittlichkeit eignet als dem 
Menschen, oder in der Sprache Wilhelm von Hum- 
boldts!: diese »Gotter sind die Kinder der Unendlich- 
keit und hinweg iiber den traurigen Ernst des Er- 
kennens des Guten und Bosen, aus welchem der Be- 
eriff der Schuld entspringt«. Gerechtigkeit herrscht 
dennoch in der Welt des Epos: der Leichnam Hektors 
erhalt die Ehre, deren der Held wiirdig ist, und die 
schamlosen Freier wie die ungetreuen Diener bien 
mit dem Tode. Und wenn die Gotter unter sich ha- 
dern oder sich in irdischen Kampf verstricken, so 
spulen sie doch immer wieder leicht dieses Element 
des Truben von sich ab, sie betrachten von ihren 
guldenen Stiihlen aus die Menschenwelt als tief unter 
ihnen liegendes Schauspiel und sind in ihrer Ather- 
herrlichkeit makellos wie zuvor, yunsterblich, ohne 
Alter, alle Tage«. 

Ist aber so Menschen- und Gétterwelt zu einem leben- 
digen Teppich unaufldslich zusammengewirkt, so 
mu8 nun dieses menschliche Element ganz unseren 
Blick fesseln. Die Willenskraft des homerischen Hel- 
den wird ja nicht im mindesten durch seine Gebun- 
denheit an die Uberirdischen gemindert. Es ist, als 
ob in seinem Wesen zwei Schichten tbereinander- 
1 Gesammelte Schriften III 152 in der groBen Abhandlung 
Latium und Hellas, . 
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liegen. Krieger durch und durch ist der Held der 
Tlias!, sein Schmuck ist die Schénheit seiner Waffen, 
seiner Pferde, von starkstem Ehrgefihl ist er beseelt, 
voll von miihsam bezwungener Leidenschaft, die sich 
steigern kann zu einer vom Dichter selbst nicht ge- 
billigten Roheit, wie im Verhalten Achills zu dem 
toten Hektor und beim Totenopfer fiir Patroklos; 
doch kann sie sich auch dampfen zu einem tiefen Ge- 
fih] der Miidigkeit, wie sie Achill gleich danach tiber- 
kommt, als tber dem niedergebrannten Scheiter- 
haufen Morgenstern und »Eos im Safrangewandes ihr 
Licht wieder ylanzen lassen, und sie kann sich mil- 
dern zu Erkenntnis von menschlicher Schwache und 
Erbarmenswirdigkeit, wie sie aufbricht im Zwie- 
gesprach zwischen Glaukos und Diomedes tiber die 
Verganglichkeit der Geschlechter (VI, 145) oder im 
Nachtgesprach zwischen dem Konig von Ilios und dem 
Morder seines Sohnes. Resitz ist fiir diese Helden wich- 
tig, aber die Ehre, im Sinne der Hochschatzung durch 
die anderen, ist ungleich wichtiger, und die Habgier 
gilt als Makel. Es wird kraftig gegessen, aber so genau 
die alterttiimliche Bereitung des Mahles geschildert 
wird, so schnell und formelhaft wird dieses selbst ab- 
getan. Niemals hat das Materielle das Ubergewicht. 
Homers Welt ist eine ideale. In der Schlacht erwirbt 
der Held der Ilias, freilich in mannigfachster Schat- 
tierung des Charakters, seinen Ruhm—durch Aushar- 
ren, listiges Bezwingen der Gefahr, erfindungsreiche, 
nie versiegende Erzahlungskunst der der Odyssee; ein 
Unterschied, in dem zweifellos jener Generations- 
wechsel sich kundtut.Aber gefahrvoll, unberechenbar 
1 Das Typische im althellenischen und altgermanischen 


»Heldenleben« schildert vorztiglich V. Vedels gleichna- 
miges Btichlein (1910). 
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ist das Leben immer und iiberall. Wer an dem einen 
Tag als Konigssohn oder Kénigstochter gepriesen 
wurde, kann am nachsten durch den feindlichen Sie- 
ger zum Sklaven werden. Die Verklarung gleichsam 
findet dieses Heroendasein in der erhabenen Tragik, 
die das Leben durchzieht: Hektor, der weiB, daB Llios 
untergehen wird, er selbst wie sein Stamm, Achill, 
der weil, daB er unmittelbar nach Hektor selbst fallen 
wird, mit ihm geheimnisvoll schicksalhaft verbunden, 
-beide aber durch dieses BewuBtsein nicht etwa ge- 
lahmt, sondern nur zu um so groBerer Tat gespornt, 
das ist der héchste Gedanke, zu dem sich das Men- 
schentum Homers emporhebt, nein, das Menschen- 
tum uberhaupt sich erheben kann. Hier ist auch einer 
der wesentlichen Unterschiede zwischen Achill und 
seinem nordischen Bruder Siegfried, der ahnungs- 
los das Ende findet. Aber auch Homer ]aBt seine Hel- 
den, wenn sie fallen, schmerzlos rasch dahingehen, 
und die Qualen des Verwundeten bleiben ihnen stets 
erspart. — Tragik anderer, stillerer Art erleben wir 
etwa im Schicksal der Briseis oder in jener Abschieds- 
szene zwischen Odysseus und Kalypso (5, 203), die auf 
Geheib des Zeus den von ihr Geretteten, ihr in der 
Meereseinsamkeit Verbundenen preisgeben muB: 


»Gottentstammter Laertessohn, viellist’ger Odysseus, 

Bist du wirklich gewillt, zum lieben Lande der Vater 

Jetzt gleich heimwarts zu ziehn ? — Dir wiinsche ich dennoch 
das Beste. 

Aber konntest du selbst im Herzen wissen, wie viele 

Leiden dir zugemessen, bevor dir die Heimat beschieden, 

Méchtest du wohl verweilen und mit mir walten des Hauses 

Und ein Unsterblicher werden, trotz deiner Sehnsucht, die 
Gattin 

Wiederzuschaun, zu der es alle Tage dich hinzieht. 
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Darf ich mich doch riihmen, daB ich nicht schlechter als 
jene, 

Nicht an Gestalt noch an Wuchs. Es ziemt nicht sterb- 
lichen Weibern 

Sich an schoner Gestalt mit géttlichen Frauen zu messen.« 


Auch die Frau hat in diesen Epen, ganz anders als in 
den Zeiten des Dichters und in den spateren, eme dem 
Helden durchaus ebenbiirtige Stellung. Welche Wel- 
ten eigenartiger GroBe umschlieBen Namen wie: He- 
lena, deren damonische Schoénheit selbst einen zehn- 
jahrigen Krieg begreiflich macht, sogar nach dem Ur- 
teil der weisesten Troer, und die sich bewuBt ist, fiir 
ewig im Liede fortzuleben (VI, 558); Andromache, die 
wir niemals im Haus, sondern nur in und auf dem 
Skaiischen Burgtor sehen diirfen, méglichst nahe dem 
kampfenden, gefallenen, als Toten heimkehrenden 
Hektor; Hekabe, die leidgepriifteste der Koniginnen! 
In welch verschiedenen seelischen Beziehungen ste- 
hen zu Odysseus die jungfraulich-stolze und zarte Nau- 
sikaa, die leidenschaftliche Kalypso, die treue Pene- 
lopeia, deren Wesen in der Odyssee freilich nicht im- » 
mer als von gleicher Frauengroé8e geschildert wird! 
An Ehrwiirdigkeit tiberragt alle Frauengestalten die 
Phaiakenkénigin Arete: wie eine Gottin begribt man 
sie, wenn sie durch die Stadt geht; durch ihre klugen 
Gedanken versohnt sie sogar die streitenden Manner 
(7, 66ff.). DaB der Dichter aber gar die Tréume der 
Jungfrau Nausikaa und ihre geheimsten Winsche 
kennt, so geheim, daB sie sie gar nicht auszusprechen 
waet (6, 25ff.), erscheint uns wie ein Wunder. Goethe- 
sche Kunst wollte das jugendliche Madchen zur tragi- 
schen Heldin umgestalten. 

Es ist eine im Grunde durchaus adlige, aristokratische 
Welt, in der wir hier leben. Die Aufzahlung der Vor- 
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fahren ist etwas Ubliches, der Wahlspruch des Glau- 
kos (VI, 208) 


Immer der Beste zu sein und hoch der Erste von allen 
Und nie Schande zu machen dem Hause der Viter 


gilt in gewissem Sinne fiir alle. Die Einzelgestalt, der 
Einzelkampf findet des Dichters und unsere Liebe und 
Bewunderung; freilich gibt die Ilias auch kurze Schil- 
derungen von Massenkampfen, von festgefiigten Pha- 


lanxreihen, von Heeresversammlungen, die alle mit 


einer bemerkenswerten kiinstlerischen Vereinfachung 
geschildert werden. Der Demagoge Thersites wird 
von dem adligen Herrn mit dem Stock geziichtigt und 
der Wankelmut der Masse in Buch II treffend gekenn- 
zeichnet. Aber die Odyssee hat bereits wirkliche Bera- 
tungen und Beschlisse eines debattegewohnten De- 
mos. Auch hat hier der Dichter sicherlich von zeit- 
genossischen Kampfen eines anmafienden Adels aller- 
lei in das Werk einstrémen lassen, ohne da dieses 
darum an seiner mythischen Bildkraft eingebiuBt 
hatte. Sein zweiter Teil enthiillt nicht minder die Welt 
der Kleineren, der Hirten, der Bettler, der Magde in 
gepragten Einzelgestalten. Zu ihnen zaéhlen wir auch 
jene armselige, sogar namenlose Sklavin, die bei der 
schweren Nachtarbeit des Getreidemahlens in ihrer 
Verlassenheit das Gebet zum donnernden Zeus spricht, 
der Herr des Hauses méchte doch endlich heimkehren 
(20, 105). 

Die innere Kraft des homerischen Lebens beruht auf 
jener Uberzeugung, daB dem Menschen nichts ande- 
res zuteil wird als diese eine kurze Lebensspanne, die 
er nun ganz mit seiner Kraft des Schaffens und Lei- 
dens fiillt. Kein Walhall winkt hier dem Helden. Es 
gehort zum Ergreifendsten, wenn wir in der Odyssee 
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allen jenen grofen achalischen Heldengestalten als 
tatenlosen Gespenstern in der Unterwelt wieder be- 
gegnen, darunter auch jenem Achill, der statt Schat- 
tenkonig drunten lieber Horiger im Reiche des Lichts 
zu sein begehrt. Hier oben lebt man wie unter einer 
azurenen unzerschlagbaren Glocke, keine Briicke 
schlagt die Sehnsucht in ein Jenseits, und dieser Welt 
gehort nun die ganze bewundernde Liebe des Dich- 
ters und seiner Menschen. Ihr Leben ist tief natiirlich. 
Sie erheben sich vom Lager zugleich mit der Morgen- 
réte — nicht erst mit der Sonne! — und bald nach Son- 
nenuntergang »erhalten sie das Geschenk des Schla- 
fes«. Damals ist das Leben noch ungeteilt, auch die 
Hochststehenden verrichten Dienste der Hand: der 
Konig von Ilios lenkt selbst den Wagen und der von 
Ithaka hat sich als Zimmermann sein Bett gebaut, die 
K6nigin arbeitet amWebstuhl, der Koénigssohn hutet 
die Herde, und die K6nigstochter ist zugleich Wa- 
scherin. Riickhaltlos gibt man dem Gefiih] Ausdruck, 
man riihmt sich ohne Scheu, Tranen vor Freunden 
sind keine Schande, und wie ein Kind fliichtet Achill 
in den SchoB der géttlichen Mutter. Das Liebesleben 
wird in freier Nattrlichkeit wiedergegeben, aber rich- 
tig hat man beobachtet, welche Feinheit und Zuriick- 
haltung im Sprachgebrauch Homers auf diesem wie 
auf anderem Gebiete herrscht. Kamerad ist dem Krie- 
ger der Mensch, aber auch das Pferd, und auch dieses 
kann sprechen und weinen, wenn der Gott es ge- 
stattet. Der Hund Argos erkennt als einziger seinen 
Herrn sofort wieder, auf ihn hat er gleichsam mit 
seinem Tode gewartet. Selbst der Kyklopische Riese 
steht zu dem Leitbock seiner Herde im Freundesver- 
haltnis und wiinscht, jener konne seine Ansprache 
erwidern. Zahllos sind die Tiere, deren Leben wir im 
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Gleichnis kennenlernen; die Sachlichkeit und Scharfe 
der Beobachtung bewundert der Naturforscher. Die 
Atmosphare, das Wetter bedeutet in der Erzdéhlung 
der Ilias fast nichts: ein Nebel auf dem Schlachtfeld 
gibt eigentlich nur AnlaB zu dem Aiasgebet: Schaff 
klare Luft, damit wir wenigstens im Lichte unter- 
gehen! (XVII, 645); in der Odyssee nicht viel, auBer 
etwa in der Schilderung des grofen Sturmes (5, 291) 
und der langen kalten Winternacht auf Ithaka, als 
Odysseus heimkehrt. Aber das Gleichnis zaubert uns 
die Natur vor in tausend Bildern, zum Schmuck der 
Erzahlung, zur Verdeutlichung eines Vorgangs, zur 
Veranschaulichung eines Sinneseindrucks, doch nicht 
am wenigsten zum Ausdruck der Stiiummung mensch- 
lichen Herzens: die Wachtfeuer der siegreichen T'roer 
blinken wie die Sterne einer klaren, den Hirten froh- 
stimmenden Nacht, und die Seele der geschlagenen 
Achaier gleicht dem wogenden Meere unter dem 
Druck der Nordweststiirme. Dem homerischen Men- 
schen liegt freilich ein romantisch-sentimentales Ver- 
haltnis zur Natur vergleichbar dem unsrigen vollig 
fern, er »sucht nicht Natur«, sondern er »ist Natur¢. 
Dennoch bilden fiir diese Dichtung die grofSen ihn 
umgebenden natiirlichen Einheiten Himmel, Gebirge 
und das Meer im Spiele seiner Farben, im Wechsel 
seiner Bewegung, stets den Hintergrund fiir das Ge- 
schehen. — Das Gleichnis aber umgreift auch den gan- 
zen Kreis des menschlichen Lebens, der auBerhalb des 
heroischen Daseins liegt. Wieviele Handwerker, wie- 
viele Hirten und Jager sehen wir an der Arbeit; ja das 
Leben des Kindes zeigt sich hier im ewiggiiltigen Bild: 
das kleine Madchen, das sich am Kleid der eiligen 
Mutter festhalt und weinend zu ihr aufsieht, damit sie 


1 Vgl. Schiller, Uber naive u. sentiment. Dichtung. 
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es auf den Arm nimmt (XVI, 7), der Kleine Junge, 
der am Meeresstrand Sandburgen baut und zerstért 
(XV, 362). 

Fur Heraklit war Homer »weiser als alle Griechens, 
Aristoteles sah in ihm den ersten Philosophen, und 
Schiller stimmt ihnen auf seine Weise zu: 


Lang eh’ die Weisen ihren Ausspruch wagen, 
Lost eine Ilias des Schicksals Ratselfragen 
Der jugendlichen Vorwelt auf. 


Homer kennt eben die Natur wie das menschliche 
Herz in ganzer Weite und Tiefe. 

Ist diese seine Welt wirklich »heiter«? »Zehntausend 
Schmerzen« bringt der Groll des einen Achill dem 
achaiischen Heere. Welche Bitterkeit enthalt ein 
einziges Wort, wie das, welches Achill dem jungen, 
waffenlosen Priamossohn zuruft (XXI, 106): Freund- 
chen, stirb auch du! Was jammerst du so? »Auch Pa- 
troklos ist gestorben, und war mehr als du!« Die Ab- 
rechnung, die Priamos und Achill gemeinsam tber 
den Wert des Lebens halten, ergibt wahrlich keinen 
groBen Gewinn, er ist gewissermafen enthalten in 
jenem Apollonwort (XXIV, 49): 


Denn ein ausharrend Herz verlieh dem Menschen das 
Schicksal. 


Die sprichwortliche antike Redensart »eine Ilias an 
Leiden ist nur allzu verstandlich. Und welche Ent- 
behrungen schildert die Odyssee! Selbst nach der end- 
lichen Vereinigung der Gatten ist dem Manne eine 
neue Fahrt ins Unbekannte vorausgesagt, und von ihr 
wird er nicht zurtickkehren. Wie ist es zu erklaren, daB 
wir trotz alledem dennoch das Gefiih] eines sonnen- 
erfiillten, beglanzten Daseins empfangen? Homer 
sagt ja auch selbst fiir »leben«: »das glanzende Licht 
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der Sonne schauen« und fiir »sterben«: »das Licht der 
Sonne verlassen«. Hier herrscht eben eine andere, 
tiefere Heiterkeit, eine Liebe zur Welt, die ihre 
Schmerzensabgriinde mit umfaBt, eine Weltfrommig- 
keit, der alles heilig ist, alles Glick und alles Elend, 
jede Einzelheit, die dieses jugendliche Auge schauen 
darf und die das Wort nachgestaltend wiedergeben 
méchte.Hier herrscht auch die edle Gerechtigkeit, die 
den Dichter mitfiihlen ]aBt mit dem Sieger und zu- 
gleich mit dem Besiegten und die unser eigenes Herz 
zwischen Achill und Hektor nur mit Schmerzen wah- 
len laBt. Dieser menschliche Reichtum Homers hat 
ihn ebenso wie der Lobpreis heldischer Gesinnung, 
der das Ganze durchweht, zum »Erzieher von Hellas« 
gemacht, wie Platon sagt. Und dariiber hinaus ist er 
einer der Erzieher Europas geworden. 

Und dieser Homer, der Vater der Poesie, — war er 
blind? So hat man schon im Altertum gesagt, indem 
man die Blindheit der Rhapsoden auf diesen Dichter 
ubertrug. In Wahrheit hatte der Schopfer von Ilias 
und Odyssee wie das feinste Ohr — der Wohllaut seiner 
Verse beweist es—so auch die hellsten Augen. Aber jene 
Sage meinte zugleich etwas anderes: den nach innen 
gerichteten Blick des Sehers. Ihn haben die hellenisti- 
schen Kiinstler in einer Idealbiiste wiederzugeben sich 
bemiiht, von der das unserem Buche vorangeschickte 
Bild zeugt. Die Verse Friedrich Leopolds zu Stolberg 
wirken wie eine Wiedergabe des bildlichen Kindrucks: 


Der blinde Sanger stand am Meer, 
Die Wogen rauschten um ihn her, 
Und Riesentaten goldner Zeit 
Umrauschten ihn im Feierkleid. 


1 Homer als Erzieher stellt W. Jaeger Paideia I 62ff. ein- 
driicklich dar. 
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Sie sah, so deutet dieser Dichter, des Erblindeten Blick 
lebendiger als das Auge der Sehenden. 


Noch ein vollig anders geartetes Werk hat Aristoteles 
wie bedeutende Manner vor ihm fiir ein echt Home- 
risches gehalten: den ‘Margites’, in dem er den Ur- 
sprung der Komédie findet wie in Ilias und Odyssee 
den der Tragédie (Dichtk. c. 4). Wir freilich konnen 
von dem Werk nur eine blasse Vorstellung gewinnen. 
Der Name deutet auf einen tolldreisten Draufganger, 
sein Wesen wird durch den Vers bezeichnet: 


Viele Werke verstand er, doch schlecht verstand er sie alle. 


DieMeereswellen wollte er zahlen und kannte doch nur 
die Zahlen von eins bis fiinf! Heiraten wollte er auch, 
wenn er nur wiibte, wie man das eigentlich anfangt! 
Schon in der Form mu8 das Werk reich an Uber- 
raschungen gewesen sein, da mitten zwischen den 
Hexametern plotzlich iambische Trimeter, d. h. zu 
drei Paaren zusammengefaBte Iamben, auftauchten, 
die alteste Bezeugung dieses VersmaBes. Viele Aben- 
teuer muB dieser tolpelhaftere Eulenspiegel bestan- 
den haben, wenn ein ganzes episches Gedicht ihm 
gewidmet war. Welch groBer Verlust fiir uns, kiinstle- 
risch und kulturhistorisch! — Auch andere komische 
Epen hat es gegeben. Die Ilias selbst deutet ein sol- 
ches an, das den Kampf zwischen Kranichen und 
gnomartigen Faustlingen (unseren Daumlingen) 
schildert (III, 3f.). Der aus spaterem Altertum stam- 
mende ‘Froschmausekrieg’ geht sicher auf alte Tier- 
epen zuriick. 


Homerische Hymnen heiBt eine Sammlung von Got- 
terhymnen in Hexametern aus verschiedener Zeit; 
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darunter sind auch recht altertiimliche, ohne daB die 
Wissenschaft zu einer genaueren zeitlichen Ansetzung 
der einzelnen Stiicke bisher fahig ware. Einige groBe 
solcher Hymnen — die man im Altertum auch Pro- 
oimien nannte, weil sie die Einleitung zu anderem 
rhapsodischen Vortrag bildeten — stehen zu Beginn 
der Sammlung, solche auf Apollon, Hermes, Aphro- 
dite, zu denen man in der Neuzeit aus anderer Uber- 
leferung den ehrwiirdig-diisteren Demeterhymnus 
gestellt hat. Eine groBere Anzahl kiirzerer folgt, dar- 
unter einer auf die Geburt der strahlenaugigen 
Athene, so wie der Ostgiebel des Parthenon sie leib- 
haftig dargestellt hat, ein anderer auf Pan, den ziegen- 
fiBigen, doppeltgehérnten Felsenkletterer, den Tan- 
zer und Schalmeienspieler. Der Preis der Gottheit 
wird in den grofen Stiicken durch eine ausfihrlich 
erzahlte Geschichte aus ihrem Leben bereichert. Ist 
der Ton im Hermeshymnus ganz auf das Lustige ge- 
stellt — denn der neugeborene Hermes erfindet nicht 
nur sofort die Schildkrotenlyra, sondern stiehlt auch 
in derselben Nacht noch dem alteren Bruder Apollon 
seine Rinder, er, unter anderem der kinftige Gott der 
Diebe —: der Hymnus auf Aphrodite gliht von heili- 
ger Schonheit, singt er doch von der Liebe der Gottin 
zu dem troischen Hirten und Fiirstensohn Anchises, 
dem sie selbst in der Einsamkeit des Idagebirges naht. 
Eines irdischen Madchens Gestalt hat sie angenom- 
men, damit er nicht vor ihr erschrecke; dann aber er- 
scheint sie ihm in ihrer ganzen gottlichen Schonheit: 


»Dardanossohn, empor! Was liegst du im ruhigen 
Schlummer ? 

Kiinde mir, ob noch in gleicher Gestalt ich jetzt dir 
erscheine, 

So wie das erstemal du mich mit Augen bemerktest!« 
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Also sprach sie. Und er aus dem Schlafe rasch ihr 
gehorchte. 

Doch als er sah Aphrodites Hals und die Augen, die 
sch6nen, 

Griff ihn ein Beben. Er wich ihrem Blick und schaute zur 
Seite. 

Und es verhiillte sein schones Gesicht ihm wieder der 
Mantel. 

Flehend sprach er also zu ihr die befiederten Worte: 

»Gleich, wie ich, Gottin, mit Augen dich sah beim ersten 
Begegnen, 

WuBt’ ich: du bist ein Gott! Doch hast du triglich ge- 
leugnet. 

Aber ich flehe dich an bei Zeus im Schmucke der Agis: 

La8 mich nicht unter den andern als kraftlos lebenden 
Menschen 

Wohnen, sondern erbarme dich mein! Nicht bliht noch 
von Leben, 

Wer als Mann das Lager geteilt mit unsterblicher Gottin.« 


Der Apollonhymnus schildert in seiner jetzigen Form 
zuerst, lebendig Anteil nehmend, die Geburtsge- 
schichte des Gottes, die Leiden Letos, bis sic auf der 
Felseninsel Delos den gottlichen Sohn gebar (von 
Goethe 1795 teilweise tibersetzt); der zweite Teil, 
einstmals wohl selbstandig, jetzt durch ein Scharnier 
(V. 177£.) mit dem ersten verbunden und im Anfang 
parallel zu jenem gebaut, seine gréBte Tat, die Griin- 
dung und Einrichtung des Delphischen Orakels. Am 
Schlusse des ersten, kiirzeren Teils spricht der Dich- 
ter Uber sich selbst, er gibt ihm, antik gesprochen, 
sein »Siegel«: wenn die Madchen von Delos, die am 
heiteren ionischen Apollonfest Leto und ihre Kinder, 
aber auch »der Vorzeit Manner und Frauen<« preisen, 
nach dem besten Sanger gefragt werden, so sollen sie 
antworten : 
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»Blind ist der Mann, auf dem felsigen Chios ist seine 
Wohnung.« 


Leicht verstaéndlich, daB man schon friih in diesem 
Rhapsoden Homer selbst zu finden glaubte. Aber der 
Hymnus ist sicherlich wie alle anderen nachhomerisch. 


‘Wetthampf Homers und Hesiods* nennt eine Hand- 
schrift der Laurentianischen Bibliothek in Florenz aus 
dem 14. Jahrhundert, zu der in neuer Zeit ein Papy- 
russtiickchen aus dem 3. Jahrhundert v. Chr. ge- 
kommen ist, eine Art Volksbuch, in dem die »gottlich- 
sten Dichter« in drei, bald ernsten, bald scherzhaften 
poetischen Gangen miteinander um den Preis ringen. 
Der Konig von Chalkis auf Euboia, wo der Kampf statt- 
findet, gibt ihn gegen die Volksstimme Hesiod; den 
Ausschlag gibt »das Schonste aus ihren Dichtungens, 
das jeder aufzusagen weib, von Homer sind es zwei 
eroBartige Stiicke aus der »Schlacht an den Schiffen«, 
von Hesiod die Lehre vom Beginn der Saat. Die hier 
zugrunde liegende Vorstellung von der Gleichzeitig- 
keit der beiden ist im Altertum weiter verbreitet; 
aber man setzte auch Hesiod bald vor, bald nach Ho- 
mer an. Wir sind tiberzeugt, dai er sich an der home- 
rischen Poesie gebildet, ja, das er als Rhapsode nicht 
nur, wie er selbst sagt, Hymnen vorgetragen hat 
(Werke u. Tage 657), sondern auch homerisches Epos. 
So viel verdankt seine eigene Sprache, sein Vers, sei- 
ne Géttervorstellung dem Homer. Ja, in seine Schil- 
derung der Zeitalter vom goldenen iber das silberne 
und eherne zum eisernen schiebt er zwischen ehernes 


1 Ubersetzungsproben gibt Wilamowitz, Reden und Vor- 
triage I (1925) 95; dieses Werk wird hier immer in der 


vierten Auflage angefihrt. 
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und eisernes das Zeitalter der »Heroen«, der »Halb- 
gotter« ein, die vor Theben und im Lande Troia ge- 
fallen sind: er, der mutterlandische Dichter, huldigt 
dem ionischen. 

Gerecht aber wird man Hesiod nur, wenn man ihn 
zugleich als den Durchbrecher der epischen Tradition 
in formaler und inhaltlicher Weise sieht: er ist der 
erste europdische Mensch, der mit seinem Namen, 
seiner Person, seiner personlichen Geschichte, seiner 
sachlichen Forderung hervortritt, zugleich aber auch 
der erste, der die Welt, das ist fiir ihn die Gotterwelt, 
zu begreifen sucht als ein sinnvolles Ganzes, das nicht 
schlechthin als seiend gegeben ist, sondern sich im 
Gestaltenwechsel entwickelt hat. 

Zwei Gedichte von ihm haben sich ganz erhalten: 
die ‘Theogonie’, d. h. Gotterentstehung, die sich gibt 
als ein Werk aus seiner Friihzeit, und die ‘Werke und 
Tage’, die dem reifen Alter entstammen miissen. Von 
anderen hexametrischen Gedichten mit sagenge- 
schichtlichem Inhalt besitzen wir nur Bruchstiicke; 
der ‘Schild’ des Herakles, kiinstlerische Neuformung 
der homerischen Schildbeschreibung, wird aus der 
Schule Hesiods stammen. 

Die ‘Theogonie’ enthalt zu Anfang die Berufungs- 
geschichte des Dichters. Zu dem Hirten Hesiod, der 
an den Hangen des Helikon in Boiotien seine Schafe 
weidete, kamen nachts in Nebel gehiillt die Musen 
vom Berge, wo sie »um die veilchenblaue Quelle mit 
zarten Fifen tanzen und um den Altar des hoch- 
machtigen Kronossohnes«, und sie haben ihn ange- 
wiesen, vom Lorbeerbaum einen Stab zu brechen, den 
er nun als Rhapsode tragen solle. Dann bringt das 
Gedicht den ihm von den Géottinnen fiir immer be- 
fohlenen Preis der Musen (V. 36-103), in dem auch 
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die neun heiligen Namen genannt werden. Und zu 
den Musen gehért der Sanger’: 


Denn yon der Musen Geschlecht und von dem Schiitzen 
Apollon 

Stammen die Singer auf Erden, die saitenspielenden 
Manner, 

K6nige aber von Zeus. Doch wen die Musen betreuen, 

Der ist gesegnet, und siiB entstrémt seinen Lippen die 
Stimme. 

Denn wenn einem erst jiingst ein Gram die Seele verwundet 

Und er siecht voll Kummer dahin, dann aber vernimmt er, 

Wie ein Diener der Musen, ein Sanger, friihrer Geschlechter 

Riihmliche Taten besingt und die seligen Gotter im Himmel, 

Da vergiBt er sogleich sein Leid und achtet nicht linger 

Seiner Sorgen; es heilten ihn rasch der Goéttinnen Gaben. 


Es folgt der Ubergang zum Thema (V. 104115) — die 
Entstehung jener géttlichen Welt — und zwar so ge- 
formt, daB Hesiods eigene, nun beginnende Lehre 
gleichsam ein Nachklang dessen ist, was die Musen 
selbstsingen, sowie im Homer eigentlich dieMuse vom 
»Groll des Achilleus« zu singen aufgefordert wird und 
es iiberhaupt althellenischer Glaube ist, daB im 
menschlichen Singen und Dichten unmittelbar die 
Gottheit spricht. 

Uralter Mythos wird hier Vers, Kunde, die sich dem 
ionischen Dichter langst verfliichtigt hatte. Zu aller- 
erst entstand das Chaos, die »gahnende Kluft«, dann 
die Erde und der Eros, der Gott der Schopferkraft. Sie 
sind gleichsam die drei Urmiachte, eine geschlechtslos, 


1 Die Ubersetzungen aus Th. v. Scheffers Hesiod, hie und 
da leicht umgebildet; nur die Darstellung des eisernen Zeit- 
alters in eigenem Ubertragungsversuch. — Vgl. das Hesiod- 
kapitel in O. Kerns Die Religion d. Griech. I (1926), Wila- 
mowitz a. O. 1 112 ff. 311. 
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eine weiblich, eine ménnlich. Mit dem Auftauchen 
des Eros beginnt die Zeugung, bald aus sich selbst, 
bald aus der Liebesverbindung zweier Wesen. So ent- 
stehen aus dem Chaos allein Dunkel und Nacht, aus 
geschlechtlicher Verbindung dieser beiden Geschwi- 
ster Ather und Tag; aus der Erde allen Himmel, 
Berge und Meer, aus ihrer Vereinigung mit ihrem 
Sohn, dem Himmel (Uranos), unter vielen anderen 
Okeanos, Hyperion (des Helios Vater), Iapetos, Rhea, 
Themis und Mnemosyne (die Gestalten des Gesetzes 
und der Erinnerung), als jiingster Kronos. Dieser be- 
raubt auf Anstiften der Erde den Himmel der Zeu- 
eungskraft; die Fortpflanzung geschieht dann weiter 
durch Urzeugung — wie die Nacht aus sich Geschick 
und Verhangnis und Tod, Schlaf und Traume gebiert 
und manche andere Nachtgestalt — und durch Ver- 
bindung der nun schon zahlreichen Gottergeschépfe. 
Unter den neuen Gestalten sind ebenso Meereswesen 
wie FluBgétter und Landgeister, aber auch Scheu- 
saler wie die Gorgonen und »Greisinnen« (Graien). 
Jedem Wesen kommt eine Art Timé, eine besondere 
Aufgabe im Gesamtgefiige, zu. Eine ganz eigene 
Macht wird der Hekate (V. 411 ff.) fir immer zuge- 
wiesen: an allem, was da ist, hat sie einen »Anteil« 
und wird daher auch von allen immer verehrt, wohl, 
wie man richtig gedeutet hat, eime besondere boio- 
tische Kultgewohnheit. — Doch ein Gottergeschlecht 
lost das andere ab: die Kinder des Geschwisterpaares 
Kronos und Rhea, die olympischen Gétter, empéren 
sich wiederum gegen ihren Vater, wieder mit Hilfe 
der Mutter, und Kronos wird gestiirzt. Aber gegen 
den Iapetossohn Prometheus mu der neue Gotter- 
konig Zeus sich erst behaupten (V. 501-616), gegen 
die Titanen, Sdhne von Himmel und Erde, einen 
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schweren Kampf kampfen (V. 617-735), bis sie in den 
Tartaros verstoBen werden. An Unterweltsszenen 
schlieBt sich noch ein Ringen mit dem Erdsohn, dem 
Ungeheuer Typhoeus — eine vielleicht erst spater ein- 
gelegte Episode (V. 820-880) —, dann endlich breitet 
sich die Herrschaft der Olympier und ihrer Abkémm- 
linge aus. — Das Werk nennt etwa 500 Gétternamen, 
dazu etwa 100 an Heroen-, Orts-, Berg-, FluBnamen; 
sie alle ordnet es in sinnvollen Zusammenhang, nicht 
selten freilich in der Form einfacher Aufzahlung und 
Aneinanderreihung. So ist die Welt wirklich als eine 
groBe Gottereinheit »begriffen«. Und so wie hier die 
Stammbaume der géttlichen Machte gegeben wer- 
den, so gaben andere Epen Hesiods die der Heroen. 

Jenes Klement des Persénlichen, von dem wir spra- 
chen, bricht noch viel starker heraus in dem zweiten 
ganz erhaltenen Hesiodischen Gedicht, den ‘Werken 
und Tagen’, wie es in unseren Handschriften heiBt. 
Denn es ist gerichtet an seinen Bruder Perses, dem die 
Richter in einem Prozef} mit ihm selbst bei der Tei- 
lung des vaterlichen Erbes unrechte Vorteile zuer- 
kannt haben, sowie an eben diese Richter. Hier er- 
fahren wir auch, da8 der Vater der beiden Briider, ein 
Adliger, einst aus dem aiolischen Kyme an der klein- 
asiatischen Kiiste ausgewandert ist, um der Armut zu © 
entgehen, und sich in Boiotien angesiedelt hat, »in 
dem erbarmlichen Dorfe Askra, tibel im Winter, be- 
schwerlich im Sommer und niemals erfreulich« 
(V. 633 ff.), wahrend Hesiod selbst schon hier geboren, 
ynoch niemals uber das weite Meer gefahren ist« (650). 
Ja, sein eigenes friiheres Werk zitiert er hier selbst, in- 
dem er die Auffassung der Theogonie (V. 226) von der 
Eris, der Géttin des Haders, berichtigt: noch eine 
zweite gebe es, eine gute, die den Menschen zu wett- 
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eifernder Tat sporne (V. 11 ff.) — die erste ausdriicklich 
bezeugte literarische Beziehung zweier Werke auf- 
einander. 

Wieder bildet einMusenanruf den Eingang: Zeus, den 
allmachtigen Gott, sollen sie preisen. Aber ein kurzes, 
inhaltschweres Gebet des Dichters selbst schlieBt un- 
mittelbar an: »Durch Recht mache gerade die Richter- 
spriche!« Das Wort steht wie ein Stern tiber dem 
Ganzen: dieses ist eme Mahnung an Perses und die 
Richter zum Recht, zur rechtlich-redlichen Arbeit, 
aber durch ihre Personen hindurch an jeden, an uns. 
In die nun folgenden einzelnen Mahnreden, fiir die 
der ProzeB nur der AnlaB, das Motiv ist, werden zwei 
Geschichten eingelegt, die erste vom Feuerraub des 
Prometheus und der Erschaffung des Weibes, Pan- 
dora, die zweite von der Folge der Weltalter — ein 
Nachklang orientalischer Lehre, von der auch sonst 
Spuren im Hesiod sich finden -, beide sollen zeigen, 
wie Ubel und Miihsal und Krankheit in die Welt ge- 
kommen sind, die sich nur immer tiefer einfressen 
werden in das Menschengeschlecht. Héren wir He- 
siod selbst tiber seine Zeit und die spatere Zukunft 
(Vv. 176): 


Heute ja ist ein eisern Geschlecht, und niemals am Tage 

Ruhen sie aus von Miihe und Wehsal so wenig wie nichtens 

In ihren Leiden. Es werden die Gétter miihselige Sorgen 

Geben, doch wird zu dem Ubel noch Gutes gemischt sein. — 

Zeus aber wird auch dieses Geschlecht der irdischen 
Menschen 

Tilgen dereinst, wenn schon die Geborenen grau an den 
Schlafen:. 


1 In Hesiods Sinne: ein erschreckendes Wunder, wenn die 
friitheste Jugend schon weise wie das Alter sein will, ein 
Zeichen ihres ungesunden, unnattirlichen Wesens. Dann 
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Nicht wird der Vater noch eins mit dem Kind sein noch 
auch die Kinder, 

Nicht wird der Gast dem Gastfreund, der Bruder dem 
Bruder, Gefahrte 

Nicht dem Gefihrten lieb dann noch sein, so wie es doch 
einst war. 

Bald verweigern sie dann den greisen Eltern die Ehren, 

Werden sie tadeln mit schlimmen, scheltenden Worten, die 
Argen, 

Weil sie den Mahnblick der Gétter nicht kennen, und solche 
Gesellen 

Werden den greisen Eltern den Lohn der Erziehung ver- 
sagen. 

Nicht wird dem Eidgetreuen noch Dank sein, nicht dem 
Gerechten, ; 

Nicht dem Wackeren; mehr noch den Tater des Bésen, den 
Frevler 

Werden sie ehren. Die Faust hat das Recht. Und die Ehr- 
furcht verschwindet. 

Schadigen wird der gemeine den edleren Mann und mit 
Worten 

Krumm von Gesinnung ihn tauschen; den Meineid schwéort 
er noch driiber.. 

Dann ist die Zeit, da hinauf zum Olymp von gebreiteter 
Erde, 

Eingehiillt in helle Gewander den Korper, den schonen, 

Zu der Unsterblichen Schar hinziehen, die Menschen ver- 
lassend, 

Ehrfurcht und Ahndung; was bleiben wird den sterblichen 
Menschen, 

Diistere Schmerzen sind’s; kein Mittel wehret dem Unheil. 


Aber diese finstre Grundstimmung schwindet im Ver- 
lauf des Werkes. Sie vergeht unter dem Willen, dab 
Recht werde, unter den Mahnungen, da wahre Ehre 


kommt das Ende. Was im folgenden geschildert wird, ist 
das Vorspiel dazu. 
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mehr gelten soll als ererbte, Arbeit hoheren Wertes 
sein soll als ungerechte Bereicherung (V. 287. 511): 


Ubles kannst du, wahrhaftig, dir haufenweise gewinnen, 

Mihelos, glatt ist der Weg und nahe seine Behausung. 

Aber vor das Verdienst den SchweiB die ewigen Gétter 

Setzten; lang und steil ja erhebt sich zu diesem der FuBpfad 

Und zu Anfang auch rauh; doch wenn du zur Héhe ge- 
langtest, 

Leicht dann zieht er dahin, so schwer er anfangs gewesen. 


Arbeit bringt keine Schande, die Faulheit aber bringt 
Schande. 

Wenn du der Arbeit ergeben, bald wird dich der Faule 
beneiden 

Um deine Fiille; der Fille aber folgt Ehre und Ansehn. 

Wie dir dein Dimon bestimmt, ist tichtige Arbeit das 
BeBre. 

Wende von Giitern, die anderen eigen, das irre Verlangen 

Hin zur Arbeit und sorg’ ums Leben, so wie ich dich heiBe! 


An andere Mahnungen sittlicher Art fiir Perses und 
allgemeinere Spriiche schlieBen dann (V. 383) die 
eigentlichen ‘Werke’ an, namlich kraftig-praktische 
Lehren tiber den Ackerbau, wobei der Kalender die 
Form mitbestimmt, dann (V. 618) solche uber die 
Schiffahrt, eine Art Schifferkalender. Den Beschlu8 
bilden wieder einzelne Gebote und Verbote, sicher- 
lich von spateren Rhapsoden mit mancherlei eige- 
ner Zutat durchsetzt. Unverbunden setzt V. 765 ein 
letzter Teil ein, das kalendermafige Verzeichnis der 
fiir das menschliche Leben giinstigen und ungiinsti- 
gen Tage im Monat. Noch sind wir unsicher, ob wir 
darin den echten Hesiod héren. Wie wahr der letzte 
Spruch: 


Bald ist Mutter der Tag, Stiefmutter wieder ein andrer! — 
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Da8 man im Perikleischen Athen Hesiod fiir Alter als 
Homer hielt, ist nur zu verstindlich. Denn dieser 
Boioter wirkt in vielem altertiimlicher als der klein- 
asiatisch-ionische Dichter, der doch sein Lehrer war. 
Oft wirkt seine Sprache herb, sind seine Ubergange 
hart, weit ab von ionischer Glatte. Oft ist es schwer 
fur uns, seinen Gedankengangen, den Spriingen vom 
Besonderen zum Allgemeinen und umgekehrt, zu fol- 
gen, und unsere Anspriiche an Gradlinigkeit der Ge- 
dankenentwicklung miissen wir sehr beschrinken. 
Das Unvermégen, dieser archaischen Denk- und 
Sprechweise zu folgen, hat MiBverstandnisse und Aus- 
sonderung vieler Verse hervorgerufen; freilich gehort 
auch reinliche Scheidung zwischen dem echt Hesiodi- 
schen Gut und spaterer Texterweiterung, wie sie zwei- 
fellos stattgefunden hat, zu den schwierigsten, viel- 
leicht hie und da unldslichen Aufgaben der Philologie. 
Aber von der Frage des Alters der beiden Dichtungen, 
der homerischen und der Hesiodischen, abgesehen: 
hier hat sich tiefere Gegensatzlichkeit geformt. Mut- 
terlandisch, zum Teil gewiB echt boiotisch ist die Lehre 
von den vielen phantastischen, oft diisteren Gotter- 
gestalten, die in der Helle des homerischen Epos nicht 
gedeihen, ist die Minderung der Macht einiger olym- 
pischer Gotter, vor allem der Pallas Athenes, deren 
Gestalt doch Ilias und nun gar Odyssee einen beson- 
deren atherischen Glanz verleiht. Bauerlich ist das 
Herb-Realistische in der Schilderung des Lebens, der 
Arbeit. Erdgebunden erscheint uns der schwere Ernst, 
die strenge sittliche Forderung, die zu Herzen spre- 
chende Mahnung, das Leben allein auf Arbeit zu 
stellen. In seiner Rechtssache vertritt Hesiod die der 
Menschheit: anders als im Tierreich, wo nach der 
Lehre der Fabel der Habicht die Nachtigall vergewal- 
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tigt (W. u. T. 202), soll es unter Menschen zugehen, 
hier soll Dike, das Recht, triumphieren iiber Hybris, 
die frevelhafte Uberhebung; gibt es doch auch drei- 
mal zehntausend unsterbliche Wachter des Zeus, die 
nebelumhiullt uber die Erde dahinziehen, um das 
Recht zu hiiten (V. 252). Mit gutem Grunde hat man 
in Hesiod eine Prophetennatur gefiihlt, und der so 
seltsam scheinende, aber schon wblich gewordene 
Vergleich mit dem etwa gleichzeitigen Amos von The- 
koa hilft wirklich auch das Wesen dieses archaischen 
griechischen Rhapsoden und Dichters in seiner Eigen- 
art verstehen!. Er war zugleich Lehrer und Prophet, 
er glaubte, das Vergangene und das Zukiinftige wie 
das Gegenwartige zu schauen. 


1 Vgl. z. B. Ed. Meyer, Gesch. des Altertums III* (1937) 
98. 554. 


— 
PSPSPS SSS SSS SSeS Sse cccecccccdccceccecee 


B. REIFARCHAISCHE ZEIT 


Die Griechen sind gewif nie iiberschatzt worden, 
Nietzsche 


Der Begriff Archaisch, dem wir das erste Kapitel un- 
tergeordnet haben, mit dem fiir diesen Abschnitt ver- 
wendeten Unterbegriff Reifarchaisch, ist der Kunst- 
geschichte, im besonderen der griechischen, ent- 
nommen!, wenn auch zweifellos Literatur und bil- 
dende Kunst durchaus nicht véllig uibereinstimmen- 
den Gesetzen gehorchen und vor allem die Wirkungs- 
zeiten dieser Gesetze auf den verschiedenen Gebieten 
nicht schlechthin die gleichen sind. Da ist bald jene, 
bald diese Art der Kunst die fiihrende, bestimmende; 
die verschiedene Ausdrucksméglichkeit durch Wort, 
musikalischen Klang, Farbe, Ton, Metall, Stein ent- 
halt auch in gewissem Sinne eine eigenzeitliche Ent- 
wicklungsméglichkeit in sich. Und dennoch darf man 
jene Stilprinzipien auch als allgemein geltend an- 
nehmen. 

Die literarische archaische Zeit umfaBt im grofen 
und ganzen das 8.—6. Jahrhundert v. Chr., archaischer 
Stil ist aber erkennbar bis in das 5. Jahrhundert hin- 
ein. Die Zeit, welche wir hier die reifarchaische nen- 
nen, umgreift davon die Jahre etwa vom 6. Jahrhun- 
dert an. Wollen wir allgemein geltende Grundzige 
des Archaischen im Schrifttum finden, so treten sie am 


1 Vgl. etwa A. v. Salis, Die Kunst der Griechen* (1922); 
Das Problem des Klassischen und die Antike, herausg. v. 
W. Jaeger (1951). 
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klarsten im Hesiod zutage; die homerische Poesie, die 
man nicht ohne Grund auch stilistisch em Wunder 
genannt hat, ist durch die Generationen von Rhaps- 
oden schon so durchgearbeitet und durchgeformt, daB 
das archaische Gewand ihr nicht in so schweren Falten 
aufliegt, sondern gleichsam durchsichtiger geworden 
ist; sie ist - wenn man die Paradoxie gelten lassen will 
— archaisch und klassisch in einem. Zu den wesent- 
lichen Ziigen des Archaischen nun rechnen wir: Al- 
tertumlichkeit der zugrunde liegenden Lebensge- 
wohnheit und Gesinnung; eine gewisse Buntheit und 
Mannigfaltigkeit von Stoff und Stilform; Schroffheit 
der Ubergiinge; Heftigkeit der Bewegung; Ver- 
schlungenheit und Umstandlichkeit der Gedanken; 
eine noch nicht erzielte Meisterung der Gesamtform 
bei oft feinster Ausarbeitung der Einzelform. Noch 
ruht das Kunstwerk nicht frei und leicht in sich selbst, 
noch erscheint es gebunden wie von unsichtbaren 
Fesseln, aber auch von sichtbaren, namlich solchen des 
Lebenszusammenhangs, in dem es steht. Je umfang- 
reicher das Werk, um so deutlicher diese Charakter- 
zuge. Welche besondere Ausgestaltung nun das Ar- 
chaische in seinen spateren Zeiten als das von uns so 
bezeichnete Reifarchaische fand, mu8 die folgende 
Darstellung zeigen. 

Diese ist gegliedert in die Abschnitte Dichtung, Philo- 
sophie und Historie. Allerdings werden wir sehen, wie 
flieBend hier diese Grenzen sind. Aber es gibt keine 
Einteilung, die vollkommen befriedigte, weil eben 
das Leben selbst, der Urgruud auch des Schrifttums, 
noch ein ungeteiltes Ganzes war. 


Der Begriff »Archaisch« + Lyra und Aulos 51 


1. DICHTUNG 


Im homerischen Hermeshymnus (V. 452) bestaunt 
Apollon die von Hermes erfundene und dann ihm ge- 
schenkte Lyra, denn im Olymp gabe es bis dahin nur 
Gesang zum Aulds. Es dachte sich also der Dichter 
dieses oboenartige, scharf und aufreizend klingende 
Blasinstrument noch Alter als das Saiteninstrument. 
Die Ilias kennt bereits beide nebeneinander: sie wer- 
den XVIII, 495 zum Hochzeitsliede gespielt. Auch der 
Aulos ist von einer Gottheit erfunden, von Athene. 
Dann werden sie also beide als zum Urbestandteil des 
Griechentums gehé6rend empfunden. In der Tat 
scheint ein solches Blasinstrument wenigstens Boio- 
tern und Argivern von Haus aus eigen gewesen zu 
sein. Meist wird es mit zwei Blasrohren gespielt, wie 
solche Instrumente noch heute z. B. in Dalmatien 
wblich sind. Allein schon die Sage, Pallas habe den 
Aulos, als ihr Gesicht entstellend, fortgeworfen, der 
phrygische, schratartige FluBgott Marsyas habe ihn 
aber aufgehoben und dann das kunstvolle Flotenspiel 
erfunden, zeigt, daB man vom EinfluB des Orients auf 
diesem Gebiet wuBbte; mancherlei andere Zeugnisse 
treten hinzu. Saiteninstrumente in einer der spate- 
ren ahnlichen Form zeigen schon kretische Denk- 
miler des 2. Jahrtausends. Es wird sogar richtig sein, 
daB auf keinem anderen Gebiet die Griechen so tief 
vom Ausland beeinfluBt worden sind wie auf dem der 
Musik, in Instrumentenbau, Tonarten, Liedformen. 
Diese Anregung aus auBerhellenischem Gebiet aber 
wurde nun von fruchtbarster, das ganze hellenische 
Leben — Kultus, Staat, Erziehung, Geselligkeit — 


1 Abbildung Altantis X (1938) 628. Hier wird die Doppel- 
fléte in parallelen Sekunden geblasen. 
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durchdringender, die Menschen im tiefsten erschut- 
ternder Wirkung. Wie im besondern jene beiden In- 
strumente, zugleich mit dem Gesang, die das Musik- 
leben bestimmenden Machte wurden, das versinn- 
bildlicht schon die berithmte Sage vom Wettkampf 
zwischen Apollon mit seiner Kithara und Marsyas mit 
seinem Aulos. Beide wurden im Laufe der Zeit weiter 
ausgestaltet, mehr und mehr vervollkommnet. Die 
wichtigsten Namen fiir die verschiedenen Saiten- 
instrumentformen sind Phorminx, Lyra, Kithara; 
von ihnen bezeichnet Lyra eine einfachere, Kithara 
eine schwerere und schwieriger zu handhabende 
Form, doch zuweilen wechseln die Namen auch mit- 
einander. Eine ganze Fulle orientalischer Instrumente 
beider Art ist zugleich mit ihren fremdlandischen 
Namen schon in dieser frihen Zeit noch dazu tiber- 
nommen worden. Die Dichtkunst aber hat, je nach- 
dem ein Saiten- oder ein Blasinstrument die Beglei- 
tung ubernahm, sich sehr verschiedene Formen ge- 
schaffen. 

Die von einem Aulosspieler begleiteten, wichtigsten 
Rhythmen tragen den Namen Daktylos »Finger« 
(— ~ ~), Spondeios »Spendopfer-Rhythmus« (——), den 
nicht mehr sicher zu deutenden, urspriinglich wohl 
ySpotter« besagenden Namen Jambos (~ — ~ —) und 
den Namen Trochaios »Laufer« (— ~ — ~); diese beiden 
letzten gehen immer wie der Mensch auf zwei »Fii- 
Ben«. Die beiden ersten sind vor allem im Hexameter 
(Sechstakt) und Pentameter (Fiinftakt) zu fester Form 
gestaltet. Der Hexameter hie8 einst »heroischer Vers«; 
der alte Name des Pentameters ist Elegeion, »Vers 
der Totenklage«, des Elegos, der einen nicht griechi- 
schen Namen tragt, doch friih ist dieser Charakter 
verlorengegangen: die »Elegie«, die durch Wieder- 
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holung der aus Hexameter und Pentameter bestehen- 
den Di-sticha, »Doppelverse«, entsteht, ist in den uns 
bekannten Zeiten ihrem Wesen nach Ansprache 
schlechthin, an eine Menge oder einen Einzelnen ge- 
richtet, wobei schon das Versmaf es mit sich bringt, 
daB sie sprachlich dem Epos aufs starkste verpflichtet 
ist und bleibt. Auch die iambischen und trochaischen 
Rhythmen sind schon friih zu bestimmten Versfor- 
men zusammengefaBt worden, deren wichtigste sind 
der iambische Trimeter (Dreitakt), der uns schon im 
‘Margites’ begegnete, und der trochaische Tetrameter 
(Viertakt). Sie sind wie jene Hexameter und Penta- 
meter von den Joniern strengen Gesetzen unterwor- 
fen, kiinstlerisch gegliedert und zu erlesener, jahr- 
hundertelang giiltiger Form gerundet worden. Diese 
Verse sind alle so klar und fest wie die wunderbaren 
Gestalten der althellenischen Vasen. Sie wurden Ge- 
faBe fiir die mannigfaltigsten Gedanken, fiir die ver- 
schiedensten Empfindungen. 

Alle die genannten Rhythmen sind scharf taktmaBig 
gebildet, der Takt vom Spielenden und Vortragenden 
stimmt genau iiberein. Daher begleitet auch der 
Aulos den Ruderer wie den marschierenden Krieger. 
Die Wichtigkeit des Spielenden beim Vortrag dieser 
Art bezeichnet der alte Ausdruck dafiir »unter dem 
Flotenspieler singen«. Wir haben Grund zu der 
Annahme, da dieses Singen ein gesangahnliches 
Rezitieren war. Jenes Lied zu dem Saitenspiel, das 
der Sanger selbst ausiibt, die Poesie, die nach dem 
Instrument im Altertum allein zur »Lyrik« im 
eigentlichen Sinne zahlt, werden wir spater nach der 
musikalischen und der literarischen Form naher be- 
trachten. Zunachst wenden wir uns der rezitierten 


Poesie zu. 
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Das unternehmende Abenteurerwesen des Ioniertums 
hatte seine sagenhafte Form in der Gestalt des Odys- 
seus erhalten; seinen realen und zugleich personlich- 
sten Ausdruck findet es in zwei Dichtergestalten, die, 
durch mehr als ein Jahrhundert getrennt, dennoch 
eine gewisse Verwandtschaft zeigen, in Archilochos 
von Paros und Hipponaz aus Ephesos. Der erste, eines 
Adligen und einer Sklavin Sohn, wird zeitlich be- 
stimmt durch die Sonnenfinsternis vom 5. April 648 
v. Chr., iiber die er einen andern in urspriinglichem 
Erstaunen sprechen ]a8t: nun ist alles glaubhaft, gibt 
es kein Wunder mehr, seit Vater Zeus mitten am 
Tage aus Sonnenschein Nacht gemacht hat, so da 
yverschlaffend Furcht wber die Menschen kam«. Kein 
Gedicht von ihm ist ganz erhalten, doch die kimmer- 
lichen Bruchstiicke lassen sehr verschiedene Vers- 
formen, mit gleicher Meisterschaft gebildet, und sehr 
wechselnde Inhalte erkennen. Wir héren Reden an 
das Ich und an verschiedene Freunde, Schmahge- 
dichte und Tierfabeln, mit den noch uns wohlbe- 
kannten Tieren der Fabel Adler, Affe und Fuchs, von 
dem es einmal heiBt: »Viel wei der Fuchs, der Igel 
eins, und das ist groB«; dem Igel aber vergleicht er 
sich auch selbst, der, zusammengerollt, die Stachel 
gegen den Feind richtet. Seefahrt und Kriegsaben- 
teuer, Trinkgelage und Liebesszene erleben wir durch 
ihn mit. Und jedes Wort ist von persénlichstem Leben 
erfullt, aus spannungsreicher Seele entsprungen. 
Hier funkelt der Witz, fliegt des Hasses Pfeil, spricht 
riicksichtslose Offenheit sich aus. Landsknecht und 
Dichter ist Archilochos zugleich; anderem Wesen und 
Beruf setzt er sein Dasein entgegen in dem Wort: 

Ich aberbin des mérdrischen Herrn, des Kriegsgottes Diener, 
Doch der Musen Geschenk pfleg’ ich, das liebliche, auch. 
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Auf den Speer lehnt er sich beim Trinken wie andere 
auf das Ruhekissen beim Symposion. DaB er seinen 
Schild im Kampfe verlor, dessen — riihmt er sich voll 
Ubermut; voll Schamlosigkeit, sagten andere, sparta- 
nisch Denkende, und wirklich hat Sparta den Vortrag 
seiner Gedichte verboten. Auf den Wogen des Meeres, 
»in der Wellen Umarmungs, héren wir ihn als Wache 
des Schiffs den Trank herbeibefehlen. Aber wir sehen 
auch in sein wogendes Innere: 


Herz, mein Herz, in diesem Strudel auswegloser Kimmernis 

Tauch empor! Zur Wehr! Den Feinden wirf entgegen deine 
Brust. 

Stiirmen an die Gegner, vorne, nah dem Gegner nimm den 
Stand 

Unbeweglich! Bist du Sieger, briiste dich nicht vor der Welt, 

Siegen sie, brich nicht zusammen, jammre nicht in deinem 
Haus! 

Am Erfreulichen hab’ Freude und am Schlimmen habe Leid 

Nicht zu sehr! Erkenne, wie doch Ebb’ und Flut die 
Menschen treibt! 


»Vom Weine die Sinne zusammengeschmettert«, wei} 
er zum Aulos fiir Dionysos ein schones Dithyrambos- 
lied anzustimmen. Das sind alles ganz neue Tone des 
dichterischen Ich, nicht minder, daf er von eigenem 
Liebeserlebnis riicksichtslos offen zu sprechen wagt. 
»Das Hochzeitsmahl hab’ ich nicht gehalten«, muB er 
bekennen, Lykambes versagte ihm seine Tochter, ge- 
gen den er dann den Vers als furchtbare Waffe ge- 
brauchte. Von ihr weiB er zu sagen: 


Sie trug vom Myrtenbaum ein Reis, vom Rosenstock 

Die schéne Bliite, und das freute sie. Das Haar 

Fiel iiber Schultern, Riicken ihr beschattend nieder. 

1 Die Textiiberlieferung zu Beginn des zweiten Verses ist 


unsicher. 
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Doch, wie es heiBt, hat er auch sie, die er nicht er- 
reichen konnte, in den Tod getrieben. 

Jener Hipponax, von spateren Kennern nicht weniger 
bewundert als Archilochos, steht, nach den Fragmen- 
ten zu urteilen, sozial weit unter diesem und ist als 
Kiinstler weit weniger formenreich als er. Das nach 
ihm benannte VersmaB ist der iambische Trimeter 
mit einem Umbruch im letzten Takt, Echo eines tiefen 
seelischen Widerspruchs. Arm ist der Dichter gewesen, 
jammerlich bettelt er um einen Mantel, weil er friert; 
ohne Scheu bettelt er auch um Geld und muB8 be- 
kennen: 


Gott Reichtum — ach, er ist doch gar zu blind — suchte 
Mich niemals auf im Haus und sagte: »Hippénax, 

Ich will dir geben dreiBig Minen hier Silbers, 

Dazu noch vieles andre.« Denn sein Herz feig ist. 


Wie beeinfluBbar des Hipponax Wesen, sein Hellenen- 
tum war, zeigt, da er mit Lust barbarische Worte 
einflieBen, ja eine Frau lydisch sprechen 1aBt, zu- 
gleich ein Zeichen der Gefahrdung dieses grenzebil- 
denden Joniertums schlechthin. 

Gefahrdung in anderer Hinsicht zeigen uns die Ele- 
gien und Iamben des Semmonides von der ionischen In- 
sel Amorgos (um 650) nur zu deutlich, der, wie es 
scheint, sogar staatlicher Fiihrer von Samos gewesen 
ist. Hier spricht sich ein gefahrlicher Pessimismus aus, 
nicht jene schmerzliche Erkenntnis des Lebens, wie 
sie Homer durch heldische Gesinnung, Hesiod durch 
Arbeit zu iberwinden lehrt, sondern eine andere Wer- 
tung, die nur den GenuB8 des Tages als Gegengewicht 
weil. Horen wir eine Probe seiner Lehre!: 


1 Ubersetzt im AnschluB an H. Diels, Der antike Pessi- 
mismus (1921) S. 8f. 
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Mein Sohn, das Ziel von allem, was da ist, halt Zeus 
Der Donnrer in der Hand und stellt es wie er will, 
Sinn aber bei den Menschen fehlt; nein, in den Tag 
Wie Vieh so leben wir und wissen nicht, wie Gott 

Ein jeglich Ding zu Ende fihren wird. Jedoch 

Die Hoffnung nahret und die Zuversicht sie alle. 

Wie miihn sie sich vergeblich! Da erwarten sie 

Den Umschwung bald in Tages-, bald in Jahresfrist. 
Ins neue Jahr, so denkt ein jeder, wird man wohl 
Ejintreten als der Fiille und des Segens Freund. 

Indes faBt den das unerwiinschte Alter an, 

Eh’ er zum Ziel gelangte. Andre raffen hin 

Unselige Leiden. Andre, die der Krieg bezwang, 

Sie schickt der Todesgott in schwarzer Erde Tiefe. 

Im Meere finden manche sturmumrauscht ihr Grab 
Und sinken in den Wogenschwall der Purpurflut, 
Wenn sie aus Not des Lebens sich dem Schiff vertraut. 
Und manche kniipfen sich die Schlinge um den Hals, 
Unselig wahlen selbst sie Nacht statt Sonnenlicht. 

So ist nichts ohne Ubel. Nein, zehntausendfach 
Umschwebt ein Ungliicksgeisterschwarm uns Sterbliche 
Und unausprechlich Leid. — Doch hérten sie auf mich, 
So sehnten wir uns nicht nach Schummem, marterten 
Nicht unser Herz mit Schmerz und Schlimmem ab... , 


sondern, so ging der Gedanke weiter, ergaben uns dem 
GenuB der Stunde. — Spottverse auf die verschiedenen 
Frauentypen gestalten den Pandoragedanken Hesiods 
in grober und bitterer Weise aus; auch volkstimliche 
Neckreden solcher Art hat es gegeben. Hier gipfeln 
sie in dem Verse: »Als gréBtes Ubel hat erschaffen Zeus 
die Fraun.« 

Eine Dreiheit von Dichtern laBt die Uberlieferung uns 
als die edelsten Meister der Elegie erkennen, als Spre- 
cher zum Volk, als Organ des Vaterlandes selbst in der 
Stunde der Not, Manner verschiedenen Stammes und 
verschiedener Geistesartung, aber im Ziel ihrer Dich- 
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tung eins und auch in ihrer epischen Sprache recht 
verwandt: den Jonier Kallinos von Ephesos, den Dorer 
Tyrtaios und den Athener Solon. Bei allen dreien ist, 
wie sie selbst sagen, der »Demos«, die Volksgemein- 
schaft, oder, wie Tyrtaios und Solon sagen und einst 
gewiB auch Kallinos gesagt hat, die Polis, die Stadt- 
gemeinschaft, das, was sie bindet und wofiir der Dich- 
ter eine Verantwortung fiihlt : hochste Stufe des Dich- 
terberufs. Kallinos, alterer Zeitgenosse des Archilo- 
chos, entflammt die »Jungen« des Volkes zum Wider- 
stand gegen die andringenden thrakischen Kimme- 
rier, da schon »Krieg das ganze Land innehat«. Zu den 
»Jungen« Spartas spricht Tyrtaios mitten in den ge- 
nerationenlang andauernden Kampfen um Messe- 
nien (im 7. Jahrhundert)!. Neunzehn Jahre lang ha- 
ben die Vater ihrer Vater um das fruchtbare Land ge- 
kampft, im zwanzigsten es gnommen, die Messenier 
wurden »wie die Ese] durch schwere Lasten aufgerie- 
ben«, aber jetzt erheben sie sich von neuem, und da 
wird der Dichter zum Fihrer?: 


Schreite denn jeder weit aus, bleibe stehn, in den Boden die 
FuBe 
Eingestemmt und die Zahn’ fest auf die Lippen gedriickt, 
Schenkel und Schienbein da drunten zumal und Brust und 
Schultern 
Hinter des breiten Schilds bauchiger Wolbung gedeckt! 
Doch in der rechten Hand hoch schwing er die wuchtige 
Lanze; 
Furcht erweckend vom Haupt flattre der Busch ihm 
_ herab! 


Vel. W. Jaeger, PaideiaI 125 ff., auf Grund seiner Spezial- 
untersuchungen. — ? Die nachstfolgenden drei Ubertragun- 
gen nach Geibel und Mekler; im Marschlied fehlt vielleicht 
ein Vers nach dem vierten. 
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Nichts anderes, was auch die Menschen so benennen 
mégen, ist Areté, d. h. Adel, Verdienst, fiir den Jiing- 
ling als Bewahrung im Kampf fiirs Vaterland, »wenn 
man’s aushalt, den bluttriefenden Mord zu schauen«. 
Der fiir die Heimat Gefallene findet mehr als einmal 
den schénsten Preis: 


Thm erheben sie alle den ScheidegruB, Junge und Alte, 
Schwer driickt Sehnsucht und Leid alle die Biirger 
zugleich. 
Auch sein Grab bleibt heilig dem Volk, und die Kinder und 
Enkel 
Ehrt man undehretsein Haus bis in das fernste Geschlecht. 
Nimmer im Dunkel erlischt sein Ruhm und adliger Name, 
Und der Begrabene lebt als ein Unsterblicher fort. 


Auch als Mahner zur inneren Ruhe, zur Eintracht im 
Staate wirkt der Dichter ein auf das durch den Krieg 
sozial stark erregte Land; die altehrwirdige, vom 
Delphischen Orakel gewollte Staatsordnung, die alten 
»Spruchgesetze« werden von ihm als Vorbild wieder 
aufgerichtet. Eunomia, »Wohlgesetzlichkeit«, heibt 
diese Elegie. Vorbild wurde Tyrtaios auch fiir Athener 
spaterer Zeit, auch fiir Platons »Kriegerv. 

In all diesem spricht der echt spartanische Geist, von 
dem das spater falschlich dem Tyrtaios zugeschriebene 
Soldatenmarschlied so singt: 


Drauf los, Lakedaimons Mannheit, 

Thr Schne der Birger- Vater! 

Deckt euch mit dem Schild in der Linken, 
Kiihn schwinge die Rechte den Wurfspeer, 
Nur nicht ans Leben geklammert, 

Das ist nicht Sitte zu Sparta! 


Nicht minder in dem Chorlied, das nach Plutarch am 
spartanischen Festtag erscholl: 
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CHOR DER ALTEN: 
Wir waren einstmals Jiinglinge voll Kampfeskraft. 


CHOR DER MANNER: 
Wir aber sind es; wenn du willst, komm an, versuch’s! 


CHOR DER KNABEN: 
Wir aber werden einstens noch viel starker sein. 


Kein groBerer Gegensatz ist denkbar zu Hesiods Dich- 
tung vom stufenweisen Herabsinken Generation auf 
Generation. 

Wer Spartas Land in der Bliite des Frihlings geschaut 
hat, der weiB : als Wehr gegen die Kraft dieser Uppig- 
keit sind jene eisernen Gebote »Lykurgs« geschaffen 
worden. Sie haben seinem Staat den Halt fiir Jahr- 
hunderte gegeben ; die Messenier sind der Verfiithrung 
des Siidens erlegen. 

Die ganze Fille staatsmannischen und religidsen Ge- 
dankens, edler Empfindung offenbart sich im Gedicht 
des weisen Solon, des groBen Mittlers, der ja im Jahre 
594zur Verwaltung des athenischenArchontats berufen 
wurde. Im elegischen, iambischen und trochaischen 
Gedicht spricht er noch zu uns wie zu seinen Athenern. 
Auch er wendet sich mit dem Aufruf zum Kampf — fiir 
Salamis — »wie ein Herold« an die Mitbiirger, wirkt 
durch das Dichterwort seiner Eunomia ein auf die 
sich in Todfeindschaft gegentiberstehenden Parteien, 
ja er enthullt im Vers die Motive seiner politischen 
Tatigkeit und legt Rechenschaft ab tiber sein Tun. 
Selten ist wieder so wie hier das Gedicht Ausdruck der 
Gemeinschaft geworden. Doch spricht er auch zum 
einzelnen Freund und Gegner, und wohl auch, wie 
die Spateren sagen, »zu sich selbst«: so sehr wird als 
Regel empfunden, da jene Gedichte »ftir andere« 
bestimmt sind. Horen wir die offenen, aus klarer 
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Selbsterkenntnis geflossenen Worte, die er selbst riick- 
blickend tiber sein politisches Werk, die Aufhebung 
der Schuldenlast und die »Solonischen« Gesetze, ge- 
sprochen hat!: 


Weswegen ich das Volk berufen habe, 

Was war’ davon nicht treulich ausgefiihrt? 
Dafiir sei Zeuge vor dem Richterstuhl 

Der Zeit der Himmelsgétter groBe Mutter, 

Die dunkle Erde, deren Leib von vielen 

Mit Schuld bedeckten Steinen? ich erléste. 

Die vordem Sklavin war, jetzt ist sie frei! 

Und viele fiihrt’ ich nach Athen zuriick, 

Ins gottgeschenkte Vaterland, mit Recht, 

Mit Unrecht auch als Sklaven einst verkauft. 
Und mancher, von der Schuldenlast gequalt, 
War selber auch geflohn und hatte schon, 

Von Land zu Land gejagt, die Muttersprache 
Vergessen, andre trugen hier die Schande 

Des Sklaven, zitternd vor dem Wink des Herrn: 
Frei macht’ ich sie! Mit Kraft hab’ ich gewirkt, 
Gewalt und Recht in eins zusammenschmiedend. 
» Also hab’ ich erreicht, was ich versprach. 
Gesetze schrieb ich dann ftir hoch und niedrig 
Und jedem hab’ ich grades Recht gefigt. 

Ein andrer, der den Ziigel griff statt meiner, 
Ein schlechtgesinnter, eigenniitzger Mann, 

Er hatte nicht das Volk bezwungen; denn 

Hatt’ ich erfiillt, was jene von mir wiinschten, 
Was diese wieder jenen zugedacht, 

Von vielen Mannern war’ die Stadt verwaist. 
Drum ‘hab’ ich mich gewehrt nach allen Seiten, 
In dichter Meute ein gehetzter Wolf. 


1 Seine sehr fliissigen iambischen Trimeter sind hier aus- 
nahmsweise in Blankverse umgesetzt worden. — # Die Steine, 
auf denen die Hypotheken verzeichnet waren. 
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In dieser kraftvollen Sprache wird zugleich attische 
»Mitte« sichtbar, attisches »MaB«. 

Geschichte und Anekdote erzahlen von Solon, der die 
Welt bereist und bei Konigen Einkehr halt. Auch sol- 
chen Wissensdrang offenbart sein Gedicht, und hier 
koénnen wir Altathenertum und IJoniertum der Zeit 
im Vers vergleichend gegeniiberstellen. Mimnermos 
aus Kolophon war der Sanger der Jugend und der 
Liebe: »Was aber ware das Leben, was aber ware er- 
freulich ohne die goldene Aphrodite?« hieB es in einer 
seiner Elegien; und in einer anderen (nach Herder): 


Einen Tag nur dauert der Jugend Bliite: die Sonne 
Steigt und sinket; mit ihr sinkt auch die Bliite dahin, 

Und ist diese vorbei, die Zeit der genieBenden Jahre, 
Ach, da wiinsche man sich lieber als Leben den Tod. 


Ganz in diesem Sinne rief er auch aus: »VWWenn doch 
sonder Krankheiten und driickende Sorgen den Sech- 
zigjahrigen das Todeslos trafe!« Da setzte Solon da- 
gegen sein »Du aus der Gilde der Nachtigallensanger, 
andere den Vers: den Achtzigjahrigen treffe das Todes- 
los!«, und er ruhmte von sich selbst: 


Dies ist mein Altern: gar viel, immerdar lerne ich’s zu. 


GewiB schon aus seiner Jugend stammt jene groBe 
Elegie, die, mit dem Gebet an die Musen beginnend, 
voll Frommigkeit einen Weg sucht durch das irdische 
Treiben. Nur eingehender Betrachtung! offnet sich 
ihr Verstandnis; die Gedanken treten nicht wider- 
spruchslos heraus, und der Gedankengang wirkt be- 
sonders archaisch dadurch, dal er auch Untergeord- 
netes nebenordnet. »Dieser Maler hat sich nicht an- 


+ Sie gibt Wilamowitz, Sappho und Simonides (1913) 
S. 257 ff., dem auch das folgende Zitat entnommen ist. 
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ders zu helfen gewuBt, als alle Figuren auf derselben 
Flache erscheinen zu lassen, wahrend er sie in ver- 
schiedener Tiefe im Raum stehend dachte.« — 

Die Elegie als politisches, d. h. auf die Allgemeinheit 
zielendes Gedicht ist ein Kernstiick auch in den bei- 
den Elegienbiichern, die jetzt als Ganzes den Verfas- 
sernamen Theognis' tragen. Dieser wird der zweiten 
Halfte des 6. Jahrhunderts angehéren. Seine Dich- 
tung ist vor allem Vortragspoesie zum Aulos im Man- 
nerkreis des Gelages. Es sind kiirzere, durch inneres 
Band, auch wohl durch ein »Stichwort« verbundene 
Stiicke, zuweilen Einzelspriiche in Form eines Disti- 
chons. Angeredet wird im Verlauf des Ganzen eine 
Zahl einzelner Freunde und Zechgenossen, vor allem 
aber der junge Freund des Dichters Kyrnos, des Poly- 
paos Sohn, dem der groBere Teil des Werkes gewid- 
met ist. »Mahnreden an Kyrnos« hat man das Werk des 
Theognis genannt so wie das Hesiods »Mahnreden an 
Perses«. 

Drei Gebete (V. 1-18) bilden den Eingang, ein beson- 
ders feierliches an Phoibos, dessen Geburtsgeschichte 
dazu erzadhlt wird, das zweite an scine Schwester Ar- 
temis, das dritte aber lautet (nach Geibel): 


Mausen und Chariten ihr, Zeus’ Tochter, als ihr zu Kadmos’ 
Hochzeitsfeier erschient, sangt ihr ein herrliches Wort: 

»Was da schén ist, ist lieb, was nicht sch6n aber, ist unlieb«. 
Also ténte der Spruch euch vom unsterblichen Mund. 


Die nachste Elegie (V. 19) »siegelt« das Werk, d. h. sie 
gibt Namen und Heimat des Verfassers an: »Dies sind 
die Verse des Theognis von Megara; unter allen Men- 


1 Die Theognisforschung ist in starkem FluB begriffen; 
die letzte, von obiger Darstellung z. T. abweichende Be- 
handlung durch J. Kroll, Theognis-Interpretationen (1956). 
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schen hat er einen Namen.« Das Siegel im homeri- 
schen Apollonhymnus nannte den Dichternamen 
noch nicht, sondern begniigte sich mit einer allge- 
meineren Angabe (s. S. 38); jetzt und von nun an 
tritt die Person des Verfassers als solche starker her- 
vor. Was er will, sagen die Verse 27/28: Lebensregeln, 
die er selbst in seiner Jugend von den »Guteny, d. h. 
den Adligen, erlernt hat, an Kyrnos und durch diesen 
an die Jugend der Stadt weitergeben. Solche enthalten 
nun die folgenden Sticke: Halte dich zu den »Guten«! 
»Denn von den Adligen wirst du Adliges lernen, wenn 
du dich aber unter die Geringen mischest, wirst du 
gar den Sinn, den du besitzest, verlieren.« Birger- 
krieg droht, Tyrannis hebt in der Stadt ihr Haupt, 
die »Geringen« sind schuld daran. Eine Umschichtung 
der Stande hat stattgefunden: der Pobel ist jetzt der 
Adel, jene Leute, die vor noch nicht langer Zeit »um 
den Leib geschlungen ihre Ziegenfelle trugen, drau- 
Ben auBerhalb der Stadt sich wie die Hirsche nahrten«. 
Vor der Verbindung mit einem von diesen wird Kyr- 
nos gewarnt. Eine grofere Anzahl kiirzerer Spriiche 
uber Freundschaft und Treue folgt; den Echten vom 
Unechten bei der Freundeswahl zu scheiden, so wird 
gelehrt, ist freilich schwierig. Gnomen, d. h. Sinn- 
spriiche allgemeinerer Art, schlieBen an, die um die 
Begriffe Redlichkeit und Ungerechtigkeit, Reichtum 
und Armut kreisen (V. 149): 


Geld gibt der Gott wohl auch einem Manne, der ganz nur 
Gemeinheit, 
Aber des Adels Los, Kyrnos, nur wenigen fallt. 


Ein zorniges Wort (V. 183 ff.) gegen die Geldheiraten in 
seiner Vaterstadt, die den Adel verderben, wirkt ver- 
bluffend lebendig. Nach mancherlei Einschiiben von 
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Spruchgut, das nicht Eigentum des alten Theognis 
sein wird, sondern wohl aus spaterer Symposiondich- 
tung stammt, ein ganz persénliches Gedicht an Kyrnos 
(V. 237): seinem Namen hat der Dichter durch den 
Vers Schwingen verliehen, die ihn iiber Land und 
Meer tragen, aber der Jiingling achtet seiner Lehre 
nicht. Endlich nach vielen anderen Einzelspriichen 
mit sittlicher Mahnung ein SchluBgedicht (V. 753) mit 
der Zusammenfassung: Immer sei eingedenk dieser 
Worte! Hier scheint das Werk einst sein Ende gefun- 
den zu haben. Dann setzt ein véllig neuer Abschnitt, 
ehedem wohl ein anderes Buch, ein, wieder mit Ge- 
beten am Eingang, das vielleicht einem jiingeren 
Dichter aus der Zeit der Perserkriege angehort; er- 
bittet er doch die Hilfe des Phoibos gegen den An- 
sturm der Meder. Auch er redet Kyrnos an, aber dieser 
Name scheint inzwischen zu einem sprichwértlich all- 
gemeinen geworden zu sein. Eigentiimlich ergreifend 
wirken die Klagen dieses Dichters aus einer Zeit der 
Verbannung: nach Sizilien, nach Euboia, nach »Sparta, 
der glanzvollen Stadt am Schilfrohr nahrenden Kuro- 
tas«, ist er gekommen, alle haben ihn freundlich be- 
wirtet, aber der Gedanke an die Heimat hat ihm die 
Freude daran vertrieben. Noch persénlicher wirken 
Weil 97 th.®: 


Horch, ich vernahm des Kraniches Schrei, du Sohn des 
Polypas, 
Der als Bote erscheint mahnend die Menschen zur Saat 
Rechter Zeit. Das traf wie ein Schlag mein finsteres Herze, 
Andre ja haben daheim nun meine bliihende Flur. 
Nicht zieht das Maultier fiir mich durch den Acker am 
Krummbholz des Pfluges, 
Auf der Verbannten Schiff kreuz ich am fernen Gestad. 


1 Der Text des letzten Verses ist verderbt tberliefert. 
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Das in den Handschriften abgeteilte zweite Theognis- 
buch enthalt erotische Stiicke; schon seine ersten bei- 
den Worte »Arger Eros!« enthalten das Thema. 
Epigramm, »Aufschrift«, auf Weihgabe oder Grab- 
stein, nannte man auch solch ein einzelnes Distichon, 
wie wir sie im Theognis finden, aber manche andere 
Versformen auBerdem: einen Hexameter allein oder 
mehrere hintereinander, ebenso iambischen oder 
trochaischen Vers. Das war echt hellenisch, alles ein 
wenig zu adeln, auch die bescheidenste Gabe, das 
GroBe aber durch die Kunst zu verewigen. Mancherlei 
archaischen Schmuck oder auch niichterne Realitat 
geben diese kleinen Spriiche in der Friihzeit, bis sie im 
5. Jahrhundert ihre klassische Gestalt erhalten, ganz 
edel in der Form, ganz gehalten 1m Gefuhl, das doch 
so leidenschaftlich im Herzen wogt. Dem Dichter 
Simonides hat man die historisch berithmtesten (vgl. 
S. 104) zugeschrieben, aber kaum mit Grund, so viele 
Epigramme er gefertigt hat. 


Zur Rivalin des Aulos mit seinen leidenschaftlichen 
Tonen wenden wir uns nun, zur Lyra und den von 
ihr begleiteten Liedern. Freier ist da der Vortragende, 
weil er zugleich Herr seines Instruments und seines 
Gesanges ist. Der Gang im kurzen Einzeltakt ist dabei 
nicht wblich gewesen, der Vers selbst ist die Einheit, 
deren Silben mehr gezahlt als gemessen werden; er 
ruht in der gleichmaBig wiederholten Strophe. Auch 
die Dichtung zur Oboe hatte kleine Strophenformen 
geschaffen: das Distichon ist eine, auch iambische 
Verse schlossen sich zu einer zweizeiligen Strophe zu- 
sammen durch »Epodenverse«, die man so nannte, 
weil sie hinter einem langeren abschlieBend »zuge- 
sungen« wurden. Kunstvollere vier- oder mehrversige 
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Strophen bildete die Poesie zur Laute aus; noch heute 
bekannt und von Dichtern der Gegenwart wie Ru- 
dolf Alexander Schréder und Josef Weinheber wir- 
kungsvoll nachgebildet sind die sogenannte alkaiische 
und sapphische Strophe: ihre klassische deutsche Form 
hat Holderlin gebildet. 

Der erste Mensch, der als Kitharode auf Erden weilte, 
war Orpheus, einer Muse Sohn. Auf der Argonauten- 
fahrt hat er den Sirenengesang tibertroffen, und im 
Walde kam, von seinem Spiel und seiner Stimme be- 
zaubert, alles Getier, ja die Baume und Felsen herbei. 
Das Haupt des von Manaden Zerrissenen trugen die 
Wellen zur Insel Lesbos, hier wird es bestattet ; Lesbos 
ist die Heimat der »lyrischen« Poesie. Von hier stammt 
Terpander, der als Begriinder der groBen griechischen 
Musik gilt. Er fahrt nach Sparta hintiber und erringt 
dort am Karneenfest zwischen 676 und 673 v. Chr. den 
Sieg mit einer von der Kithara begleiteten, groBge- 
formten, mehrgliedrigen Liedkomposition, die den 
strengen Namen Nomos, »Gesetz«, trug. Lesbos ist die 
Heimat des adligen Alkaios und Sapphos, »der Scho- 
nen«. Sie sprachen und dichteten aiolisch. Ihre Jahre 
waren vor und nach 600. 

Alkaios hat die Dichterin im Liede selbst angespro- 
chen; noch wir héren ihn sagen: »Du mit den veil- 
chenfarbenen Flechten, reine, siiBlachelnde Sappho.« 
Ja, man hat friih erfunden, sie habe seine Werbung 
zuriickgewiesen, und ein Zwiegesprach zwischen Un- 
bekannten aus ihren Gedichten irrtiimlich auf die 
beiden bezogen: »Will etwas sagen, aber mich hindert 
Scham.« — »Doch wenn du trigest nach Edlem Ver- 
langen oder nach Schonem und nicht etwas zu sagen 
die Zunge anriihrte, das schlecht, Scham wirde dann 
nicht deine Augen befangen, sondern du sprachest 
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von jenem Rechten.« Und ein vielbewundertes streng- 
rotfiguriges Vasenbild in Miinchen ]a8t Alkaios im 
Singen bescheiden den Kopf senken, Sappho ein wenig 
abweisend zuhoren. In der Bibliothek von Alexandreia 
standen von beiden viele Bucher Gedichte, systema- 
tisch nach dem Inhalt oder nach Versformen geordnet. 
Von diesem Reichtum besitzen wir vollstandig und 
ohne Fehl erhalten — ein Sapphogedicht. Zwar hat 
uns der agyptische Sand grade im 20. Jahrhundert 
manche Papyri mit lesbischer Lyrik wiedergeschenkt, 
doch sind die Gedichte meist grausam verstimmelt. 
Nur ein leiser Klang tént von Lesbos noch zu uns 
heriiber. 

Alkaios stellt sich dar als eme Archilochosnatur; doch 
war er ein Ritter, in schwere Parteikampfe der Hei- 
mat verstrickt. Ein ganzes Buch seiner Gedichte hieB 
spater »Biirgerkampf-Gedichte«. Geben nicht von der 
Scharfe seines Angriffs, der sich bis zam Schimpfwort 
steigert, jene Verse gegen den Tyrannen eine Vor- 
stellung, die man frei so wiedergeben kann: 


Jetzt her den Wein, jetzt heiBt es wiist getrunken, 
Denn Myrsilos ist heut ins Grab gesunken! 


Und Horaz, der ihn bewundert und nachbildet, im 
Zechlied, doch auch im weichen Madchenklagelied, 
erfindet eine groBe Szene: wie er noch in der Unter- 
welt den lauschenden, durstig an seinen Lippen 
hangenden Schatten vorsingt von der Seefahrt, der 
Verbannung, des Krieges harten Leiden. »Manner: der 
Stadt Turm, wenn sie Aresgeweihte«, sagt er, und er 
schildert die Halle strotzend von schimmernden Waf- 
fen: Helmen mit hellen Biischen, den »Schmuck- 
stiicken ftir die Haupter der Manner«, leuchtenden 
Beinschienen, buckligen Schilden, breiten Schwer- 
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tern und anderem Gewaffen. »In alter Zeit war die 
Musenkunst Mahnung zur Mannhaftigkeit«, setzt der 
Berichterstatter hinzu, dem wir das Zitat verdanken. 
Weinlieder gab es bei Alkaios in Menge; die Aufforde- 
rung zum Trinken héren selbst wir noch seltsam oft 
aus seinem Munde. So begann ein — auch von Horaz 
nachgebildetes — Lied!: 


Zeus kommt im Regen, machtig vom Himmel braust 
Der Wintersturm, schon stockt der Gewdsser Lauf 
Im scharfen Frost, und kaum im Wetter 

Halt der bewipfelte Forst sich aufrecht. 


Beut Trotz dem Eiswind! Schur auf dem Herd empor 
Die Lohe, misch siBmundenden Wein im Krug, 
Misch reichlich, und zum Trunk gelagert 

Lehne das Haupt in die weichen Kissen! 


Er war ein Mann der Leidenschaft und wuBte doch 
auch: »Die Leidenschaft altert zuletzt.« Aber ein wich- 
tiger Zug darf auch hier nicht fehlen: Gotterhymnen 
bildeten in der spateren Zusammenstellung das erste 
Buch. 

Reicher und klarer ist das Bild, das sich uns von 
Sapphos? Wirken ergibt. Freier war in Lesbos wie an 
anderen Orten Griechenlands die Stellung der Frau 
als jemals in Athen; aber wesentlich ist zu wissen, daf 
sich auch Sapphos Wirken ganz im Frauenkreise ent- 
faltete: in ihm nur findet ihr Gefiihl seine Sprache. 
Wie es scheint, schickten Eltern aus vornehmem Ge- 
schlecht die jungen Madchen zu ihr, auf daB sie in 


1 Nach Preisendanz-Hein; der 3. und 4. Vers aus Horaz 
c.19 erganzt. — ? Fiir Sappho und die griechische Lyrik 
iiberhaupt s. Bowra, Greece Lyric Poetry from Aleman to Simo- 
nides (1936), dazu denselben in der Einleitung zu der 1936 
bei Bondi erschienenen Sapphoubersetzung. 
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ihrem »musendienenden Hause Saitenspiel, Gesang, 
edle Lebensfiihrung erlernten. Unter ihnen sehen wir 
die eigene Tochter Kleuis — es scheint kein Zweifel 
zu sein, daB dies wirklich ihr Kind war — »goldenen 
Bliten vergleichbar an Gestalt«. Sie blieben bis zur 
Hochzeit: das Chaire!, das schhwere Lebewohl des Ab- 
schieds, hallt uns in den verschiedensten Formen aus 
den Liedern entgegen. Die Meisterin hat auch selbst 
viele Hochzeitslieder gedichtet. In einem vor nicht 
langer Zeit erst gefundenen Gedicht' erinnert sie eine 
traurig von ihr Gegangene: »Du vergissest, wie Leich- 
tes und Schoénes wir erlebten. Viele Kranze aus Veil- 
chen und Rosen hast du dir ja um Flechten und Zopfe 
an meiner Seite gelegt, viele Binden um den weichen 
Nacken geschlungen, aus Frihlingsblumen gemacht. 
Mit vieler Salbe, koniglicher Spezerei hast du dich 
glanzend gesalbt. Auf weichem Polster . . . hast du die 
Sehnsucht nach Ruhe gestillt ... kein Heiligtum... 
kein Fest war, . . . kein heiliger Hain (wohin wir nicht 
zusammen gingen).« Leidenschaftlich hat Sappho um 
die Zuneigung ihrer Madchen gerungen; jenes uns 
einzig vollstandig erhaltene Gedicht? ist ja ein heiBes, 
sorgenvolles Gebet an Aphrodite, ein bestimmtes 
Madchen »ihrer Freundschaft zuzufiihren«. Aber, daB 
diese Leidenschaft mit reiner Flamme glihte, daran 
kann nur der Torichte oder der Schlechte zweifeln. 

In den Liedern glanzt es von Schmuck — pviel siiB- 
klingender als Harfe, goldner als Gold« sind bezeich- 


1 Vgl. Wilamowitz, Sappho und Simonides S. 49; am 
SchluB sind im Papyrus Liicken. — ? Es wird hier nicht 
wiedergegeben; nur sei noch einmal vor dem groben, durch 
Grillparzer genahrten Irrtum gewarnt, als handele es sich 
in ihm darum, einen Mann zu gewinnen. Die Liebe zu dem 
schénen irdischen Jiingling Phaon ist spitere Erfindung. 
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nende Worte; auch Scherz und Schelte fehlen nicht. 
Doch das tiefe Mitempfinden mit der Seele des ande- 
ren und die Empfanglichkeit fiir die Schénheit der sie 
umgebenden Natur, beides die Bliiten einer reinen 
Seele, sind der wahre Adel dieser Poesie. »Die einen 
sagen, ein Geschwader von Reitern, andere, eines von 
Kriegern zu FuB, andere, eines von Schiffen sei auf der 
dunklen Erde das Schonste; ich aber: jenes Wesen, 
nach dem man liebend sich sehnet.«—So empfindet sie 
fiir den Bruder, der durch eigene Schuld ein schweres 
Geschick zu tragen hat’: 


Kypris, Meerfraun, fiihrt mir den teuren Bruder 
Ungefahrdet zum heimatlichen Strande 

Und laBt alles Schéne, wonach sein Sinn steht, 
Thm sich erfiillen! 


Was er einst verschuldet, er mog es siithnen, 
DaB.voll Freude die Freunde auf ihn blicken, 
Neiderfiillt die Feinde — nein, keine Feindschaft 
Werde uns fiirder! 


Ach und mocht er ein wenig auch der Schwester 
Ehre geben! Mécht er von ihrem Kummer 

Die erldsen, die er mit seiner Schande 
Niedergebeugt hat... 

Kypris, hér mich, wenn ich mit meinen Liedern 
Je dein Herz erfreute! Versenk die Triibsal 

In den Abgrund ewiger Nacht und banne 
Drohendes Unheil! 


Wohl begreiflich, daB man das Lied einer verlassenen 
Frau unter ihren Namen gestellt hat, dessen Worte 
lauten: 


1 Nach Crusius mit einigen Anderungen; die zweite Halfte 
ist nur ungefahr im Sinn zu treffen. Schubart im Hermes 


LXXIII (1938) 303f. folgen wir nicht. 
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Untergegangen der Mond 

Und die Plejaden. — Mitternacht. — 
Voriiber zieht die Stunde. 

Ich aber schlafe allein. 


Schauen wir auch die Natur wie sie selbst! Von einer 
jetzt jenseits des Meeres, in Sardes, verheiratet woh- 
nenden Schiilerin dichtet sie?: 


Wenn sie jetzt 

Unter Lydiens Frauen erscheint, 
Ist’s als stiege der Vollmond 
Rotlich am Abendhimmel empor. 
Da erlischt 

Aller Sterne Schimmer. Es fliegt 
Uber die wogende Salzflut, 

Uber den Anger im Blumenflor 
Lichter Schein. 

Lieblich ist gefallen der Tau, 
Uppig stehen die Rosen, 

Zarte Graser und buschiger Klee... 


Gestirne, Blumen, Frichte sind gleichsam Gefahrten 
in diesem Kreis: die »Morgenréte mit dem rosigen 
Arm«; der silberne Mond, vor dessen Glanz die Sterne 
sich bergen; der Abendstern, der alle Tiere heimfihrt, 
doch das Madchen dem Heim der Mutter entfiihrt — 
am Hochzeitstage; der Hyazinthe »purpurne Bliite«, 
die, vom FuBe des Hirten getroffen, nun den Kopf zu 
Boden senkt ; der rote Apfel, hoch am hichsten Zweige, 
den die Pfliicker vergaBen, nein nicht vergafen, son- 
dern nicht erreichen konnten... Wie wird nach 
glihendheibem Tage? die Abendstimmung eines hei- 
ligen Haines gefiihlt, dessen Baumzweige tief in den 
Bach herabhangen, wohl von Friichten beschwert: 


1 Ubersetzung von Wilamowitz, Reden und Vortrage I 182. 
* Vel. Schubart im Hermes LXXIII (1938) 300. 
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»Wasser kihl rauscht durch die Zweige vom Apfel- 
baum, von Rosenbiischen der ganze Platz beschattet 
ist, und wahrend erbeben die Blatter, Miudigkeit 
schwindet.« Lieder aber sind ihr »Rosen aus dem 
Musenland«. 

Wahrlich, wir haben Grund, wenn wir das Triimmer- 
feld der Sapphischen Bruchstiicke iiberschauen, zu 
»klagen wiber die verlorene Schéne«. Eine ganze Reihe 
anderer griechischer Dichterinnen hat das Altertum 
gekannt, und seit einiger Zeit konnen auch wir hiibsch 
erzahlende, schlichte Strophen Korinnas aus Tanagra 
in Boiotien (um 480) lesen, aber selbst wir begreifen 
noch, warum Platon allein Sappho gehuldigt und sie 
gepriesen hat als die zehnte Muse. 

‘Hrinna an Sappho’: dieses ernste Gedicht Morikes 
geht von der einen antiken Uberlieferung aus, die 
schon als 19jahrige verstorbene Dichterin sei Sap- 
phos Schiilerin gewesen; aber recht hat die andere 
Uberlieferung, die sie erst dem 4. Jahrhundert zu- 
weist. Neue Papyrusfunde geben doch von ihrer Kunst 
noch keine Vorstellung. Hochgepriesen wird von den 
Spateren ihr kleines episches Gedicht ‘Die Spindel’. 
Kiindet eins der beiden erhaltenen winzigen Bruch- 
stiicke von der Ahnung ihres friihen Todes?? Es lautet: 


Drum dringt auch in den Hades nur leeres Echo hiniiber; 


Schweigen im Totenreich — im Dunkel verliert sich die 
Stimme. 


Auf den gleichen Ton hat Morike sein Gedicht ge- 


stimmt. 

Zur Laute sang wie Sappho Anakreon aus dem ioni- 
schen Teos (um 520), Krieger, Zecher, Liebhaber scho- 
ner Madchen und Knaben. Am Hofe des Tyrannen 


1 Vel. Wilamowitz, Hellenistische Dichtung I 109. 
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Polykrates von Samos und spater am Peisistratiden- 
hofe in Athen hat er gelebt; seit Perikleischer Zeit 
stand dort auf der Burg eine Statue’, die ihn in gott- 
licher Nacktheit singend zeigte, die Kithara in der 
Hand, gewissermafen die Idealform des zu Lebens- 
genu8 aufrufenden, aber die Vornehmheit nicht ver- 
leugnenden Dichters. Noch kénnen wir den kleinen 
Resten seiner Trink- und Liebeslieder entnehmen, 
da8 sie in ihrer Kraft, auch durch gewisse Selbstironie 
weit abstachen von jenen z. T. siiBlichen »anakreon- 
tischen« Liedern des spaten Altertums, die deutschen 
Dichtern des friihen 18. Jahrhunderts schon eine Be- 
freiung vom Zeitgeist dunkten. Goethes »An die Zi- 
kade. Nach dem Anakreon« ist durch leise Umbildung 
des Griechischen zu einem anmutigen Goetheschen 
Gedicht geworden, sowie er den echten Vers Ana- 
kreons »Mit dem Purpurball wirft mich wieder der 
goldgelockte Eros« umwandelt in das groBartige Bild 
»Wenn du, Suleika, ... Deine Leidenschaft mir zu- 
wirfst, Als war’s ein Ball, DaB ich ihn fange, Dir zu- 
ruckwerfe Mein gewidmetes Ich .. .«. Franz Schubert 
hat gar ausdem nachanakreontischen Gedicht an die 
Leier 


Ich will von Atreus’ Sdhnen, 
Von Kadmos will ich singen! 
Doch meine Saiten ténen 

Nur Liebe im Erklingen... 


ein hochst dramatisches Lied gemacht. Doch finden 
sich in der — noch wenig durchforschten — Sammlung 
der spatantiken Anakreontea auch wertvolle Stiicke, 
z. B. anmutige Beschreibungen kleiner Kunstwerke 


1 Schone Bildnisse von ihm abgebildet in der Antike II 
(1926) 120f. 
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wie eines Diskos mit einer iibers Meer fahrenden 
Aphrodite. In Morikes Gedichten findet man ge- 
lungene Ubersetzungen der echten und der unechten 
Sticke. 

Manches der Lieder Anakreons wie anderer Dichter 
wurde lange Zeit beim Symposion (Trinkgelage) ge- 
sungen, wenn der Myrthenzweig rechtsherum ge- 
reicht wurde und jeder seine Kunst zu zeigen hatte; 
Kitharaspiel zu lernen gehorte ja z. B. in Athen da- 
mals zum Schulunterricht, tibrigens auch das Oboen- 
spiel. Skolien hieBen diese Lieder. Mancher erfand 
auch ein eigenes. In Athen war wohl keins berithm- 
ter als die auf die Tyrannenmorder, von denen eins 
lautete (nach Geibel): 


Tragen will ich das Schwert in Myrte 
Wie Harmodios und Aristogeiton, 
Da von ihrer Hand fiel der Tyrann 
Und sie dem Volk Athens Freiheit und Recht erkaimpft. 


Auch von althellenischen Volksliedern sind uns noch 
ein paar erhalten, niedlich oder geistreich spielende, 
unseren deutschen wenig ahnlich. 


Kult, Spiel und Arbeit sind es, die in der Frithzeit der 
meisten Volker das Lied, vor allem das Gemeinschafts- 
lied, hervorgezaubert haben; aber unter der Sonne 
von Hellas ist es ippiger gesprossen und reicher aus- 
gebildet worden als irgendwo sonst auf der Erde. Hier 
ist Chorlied und Reigen — und Chords bedeutet ur- 
spriinglich Reigenplatz — zu hochster Kunstform ge- 
reift. Sie waren seit sehr alten Zeiten lebendig, in 
mannigfachen Formen. Das Lied vor Altar und Tem- 
pel und die fréhlichen Weisen, welche die Hochzeit 
umspielten, die diisteren, die das Begrabnis begleite- 
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ten, hatten die gréBte Bedeutung im Volk. Es gab 
Chorlieder und Reigen von Mannern und Knaben, 
Frauen und Madchen. Heute sieht man in Griechen- 
land offentlich nur noch Manner tanzen. 

Von Delos horten wir schon (S. 38), daB dort am 
Tage Apolls die Madchen der Festgemeinde ihre Hym- 
nen vortrugen. In Sparta war es eimst nicht anders. 
Ja, Altsparta hallte wider von Musik, von Reigen- 
tanzen, die Pindar ebenso hoch wertete wie den Rat 
der Alten und den Speer der Jiinglinge, und Spartas 
Tempel leuchteten in so buntem Farbschmuck wie 
die der ionischen Stadte; ein hoher Geist der Kunst 
lebte dort, der erst im Laufe der Zeit verdorrte. Aus 
der Ferne kam nicht nur der Kitharode Terpander 
(S. 67), auch der Musiker und Tanzer Thaletas von 
Gortyn auf Kreta und im spateren 7. Jahrhundert 
der Dichter Alkman »vom hohen Sardeis«, der lako- 
nischer Burger wurde. Eins seiner zahlreichen Jung- 
frauenlieder! ist auf Papyrus zu groBerem Teil er- 
halten: die Madchen, gekleidet in Purpur, mit lydi- 
schen Hauben und »ganz goldenen, bunten Schlan- 
gen« als Hals- und Armringen, erzahlen reigenschrei- 
tend auf lakonisch ein Stiick Sage, von einem allge- 
meinen Spruch abgeschlossen; dann aber singen sie 
auch von sich selbst, von der Schonheit der Chor- 
fihrerin Agesichora und der noch schéneren Agido, 
manche andere nennen sie preisend, einen Gegen- 
chor neckend. Archaisch vielfaltig ist hier die Mi- 
schung der Themen. Alkman selbst tanzte auch mit. 
Im Alter mu8 er sich wiinschen, das Mannchen des 
Hisvogels zu sein, das, flugmiide, der Sage nach vom 
Weibchen auf die Fliigel genommen wird: 

1 Neu gedeutet von Fr. Dornseiff, Die Antike IX (1933) 121; 
die folgenden Verse nach Geibel. 
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Nimmer ihr Madchen im Chor mit den siiBen, den lieb- 
lichen Stimmen 

Tragen die Glieder mich fort. O daB ich zum Hisvogel 
wurde, 

Der auf dem bliihenden Schaume der See mit dem Weib- 
chen dahinfliegt, 

Gliicklicher Reise gewiB, meerpurpurner Vogel des 
Friihlings! 


Wie friedlich sieht er die nachtliche Natur: »Nun 
schlafen der Berge Gipfel und Schluchten, Hange und 
Kliifte, alles kreuchend Getier, das da nahret die 
dunkle Erde, Wildtiere des Bergwalds, das Volk der 
Bienen und die Ungetiime in den Tiefen des purpur- 
nen Meeres; nun schlafen auch der Vogel, der lang- 
befiederten, Scharen.«In den sechs Biichern Gedichte, 
die man spater von Alkman ziahite, standen auch 
Gotterhymnen, Paiane (Bittchorale), Skolien und 
anderes. 

Keine andere Dichtungsform ist im 6. und friihen 
5. Jahrhundert so kunstvoll-kiinstlich ausgebildet 
worden wie das Chorlied, das der Dichter zugleich in 
Melodie und Reigen gestaltete und das er oft selbst 
eintibte und mit seinem Spiel begleitete. Hs ist ein 
Prunkstiick, ein farbensattes Gebéude archaischer 
Zeit, fir uns freilich oft nur im Umrif zu erraten. 
Erzahlung eines Stiickes der Sage, auch in neuartiger, 
das Altbekannte bewuBt abandernder Form, bildete 
meist den Mittelpunkt. Dithyramben nannte man eine 
bestimmte Gruppe dieser Tanzlieder; die Balladen 
anderer Volker, eigentlich ja »Lieder zum Reigen«, 
hat man mit Recht verglichen. Manche ihrer Dichter 
bleiben fiir uns kaum mehr als Namen. Zu ihnen 
miissen wir die beiden aus GroBgriechenland, dem 
damaligen griechischen Westen, zéhlen, der nun zum 


- 
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ersten Male hier erscheint, Stestchoros aus Himera 
(Termini Imerese) auf Sizilien (um die Mitte des 6. Jahr- 
hunderts) und [bykos aus Rhegion (Reggio) in Kala- 
brien (um 520); dessen Name bedeutet eine Kranichart 
und wurde wohl der Anlaf zur Geschichte seines 
Todes. Ihre Vaterstadte waren Kolonien von Chalkis 
auf Euboia. In scharferer Pragung erscheint uns Si- 
monides: (556—468) von der ionischen Insel Keos, ein 
fahrender Dichter wie Ibykos, wie dieser an Fiuirsten- 
héfen verkehrend, als Epigrammatiker von uns schon 
S.66 erwahnt. Wird sein Name genannt, so darf die 
Erinnerung an den Preis der Thermopylenkampfer 
nicht fehlen, den er einen Chor, wir wissen nicht hei 
welcher Gelegenheit, so aussprechen lief: »Ihrer, die 
da fielen in den Thermopylen, ist ruhmreich das Ge- 
schick, schon das Los, ein Altar das Grab, vor Klagen 
steht Erimnerung, Trauer ist inr Lob. Solch Grab kann 
nicht Moder, nicht der allbezwingende Zeitgott ver- 
nichten von Manner-Helden. In ihre Grabstatte ist 
eingezogen der Ruhm von Hellas. Das bezeugt auch 
Leonidas,Spartas Kénig,der seines Heldenmuts groBen 
Schmuck und ewigen Ruhm hinterlassen.« — Doch 
nun sammeln wir unsere Aufmerksamkeit auf die 
beiden Chorliederdichter, von denen wir dank der 
Tyche ein Volles und Rundes besitzen, auf Pindar 
und auf bakchylides, des Simonides Neffen. 

Pindar: eine festliche, noch altertiimlich herbe, 
schwer deutbare Welt steigt uns aus seinem Werk 
herauf. Knaben, Jiinglinge, Manner im Wettkampf 
an den vier heiligen Statten, im Olympia des Zeus, zu 
FuBen des Parnafi im Delphi Apollons, auf dem 
1 Vgl. Wilamowitz, Reden und Vortraége I S. 150ff., der 
auch von den wenigen erhaltenen Versen der ‘Klage der 
Danae’ eine Ubertragung gibt. 
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Isthmus Poseidons, im Zeushaine des argivischen 


_Nemea; edle Pferde, von Fiirsten selbst iiber das Meer 


zum Rennen heriibergesandt; hellenische Kiinstler 
aller Art sind zur Stelle, in Delphi auch zu musischem 
Agon; in Olympia und Delphi eine uniibersehbare 
Mannerschar aus ganz Hellas, auch aus seinen ent- 
ferntesten Teilen, als Zuschauer vereint. Es ist die 
Zeit groBer, strahlend bunter Tempelbauten; Prie- 
ster walten ihres Amtes wahrend der Festtage in Ge- 
bet und Opfer; Gottesfriede zwischen den so streit- 
suchtigen Volkern. Der Sieger im Agon hat den héch- 
sten Friedensruhm errungen, er wird geehrt wie ein 
Sieger in der Schlacht, und in ihm haben zugleich ge- 
siegt Vaterstadt, Geschlecht, Ahnen, denn Adelsstolz, 
Aristokratengesinnung lebt in der Seele jener vor- 
nehmen und reichen Familien, deren Sohne um 
Zweig und Kranz ringen ; bronzene, ehedem hélzerne, 
Siegerstatuen verewigen in Menge den stolzen 
Triumph. Die Siegesfeier: ein Reigen in der Heimat, 
vom hellenischen Meister des Chorliedes — meist auf 
eine Bestellung hin — mit erlesenem Wort, Klang, 
Rhythmus, Tanzschritt ausgestattet; ist aber der 
Sieger ein Konig oder Tyrann, so ladt er die ganze 
Stadt zur Feier ein. Priesterlich-vornehm ist Pinda- 
rische Kunst, als Prophet apollinischer Hoheit und 
Strenge hat sich ihr Kiinder gefiihlt; ionisches Wesen 
ist ihm ganz fremd. Ihm selbst ist das boiotische The- 
ben die Heimat. Mitten in seine Lebenszeit (522 oder 
518 bis etwa 445) fallen die Freiheitskriege, in denen 
Theben sich zeitweise den Persern anschlof}; eine be- 
fruchtende Wirkung auf seine Kunst hat diese Er- 
schiitterung und Umwalzung aber nicht ausgewbt. 
Sie blieb, die sie war. Viele Werke hat er selbst in der 
Heimat aufgefiihrt, auch in Delphi und Aigina; viele 
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hat er auf Bitten in die Ferne gesandt, also Text, Noten 
(die aus der Buchstabenschrift hervorgegangen wa- 
ren), Reigenanweisungen. Fiir sein Werk empfing er 
Honorar. Der Kreis seinés Ruhmes erweiterte sich all- 
mahlich bis Sizilien, Kyrene in Nordafrika, Rhodos im 
Osten, Makedonien im Norden. 476 ist er zum ersten 
Male nach Olympia, dann auf Einladung des Koénigs 
Hieron von Syrakus nach Sizilien gezogen. Auch Agri- 
gent mit seinem Tempelreichtum hat er geschaut. 
Mit Fursten hat er wie mit seinesgleichen verkehrt. 

Doch Dichter von Epinikien, »Siegesliedern«, war 
Pindar keineswegs vornehmlich. Nur wenn wir den 
ganzen Kranz seiner Dichtungen, all der Hymnen, 
Chorale, Dithyramben, Jungfrauenlieder, Tanzlieder, 
Klagesange, aber auch Skolien, im Blick haben, sehen 
wir ihn als den, der er wesentlich war: Dichter kulti- 
schen Chores. Wir aber besitzen nur vier Biicher Sie- 
geslieder, dazu stattliche Fragmente verschiedener 
Art, durch neue Funde sehr bereichert. Die vollstan- 
dig erhaltenen Gedichte sind alle strophisch gegliedert. 
Jene kleinen Liedstrophen der aiolisch-ionischen Poe- 
sie freilich waren langst, wohl seit Stesichoros, zu 
groBen, in strengster Handwerkskunst geformten, 
fiir uns schwer durchschaubaren Gebilden herange- 
wachsen, oft sich durch Strophe, Gegenstrophe und 
Nachgesang zu Triaden zusammenfiigend. Ob Pindar 
auch strophenlos freie Gesinge komponiert hat, ist 
unsicher, ja unwahrscheinlich; es diinkte uns wenig 
passend zu seiner formstrengen Weise. Die Begleit- 
instrumente waren die Kithara und der Aulos, doch 
auch beide im gleichen Chorlied verwendet; ob nur 
nacheinander oder auch zusammentonend, wissen wir 
nicht. Eine Melodie, zum ersten Pythischen Sieges- 
lied, hat uns der groBe Jesuitengelehrte Athanasius 
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Kircher (1601-1680) erhalten, wie er sagt, aus alter 
Handschrift stammend: sie klingt feierlich schén und 
fremd, aber noch schwankt das wissenschafiliche Ur- 
teil, ob sie als echt anzuerkennen ist. 

Nur uber die Siegeslieder ist uns begriindetes Urteil 
gestattet’; doch treten gewisse Ziige in den Bruch- 
stucken in gleicher Weise zutage. Drei Elemente, 
verschieden ineinander gewirkt, sind typisch: Angabe 
des Anlasses der Dichtung, mythische Erzahlung und 
Gnomen, d. h. Spruchweisheit. »Die Verbindung zwi- 
schen diesen drei Bestandteilen wird durch Uberlei- 
tungen von teils naiv starrer Feierlichkeit, teils ar- 
chaischer Zierlichkeit, teils von bewubt hergeholter 
Kiinstlichkeit hergestellt« (Dornseiff). »Xranze winden 
ist leicht«, sagt der Dichter selbst, aber seine »Muse 
schmiedet zusammen Gold, und hinein nimmt sie zu- 
gleich weibes Elfenbein und die Lilienbliite des Meer- 
taus (die rosafarbene Koralle).« Dabei drangen sich 
Nebenvorstellungen nicht selten auf die Hohe von 
Hauptgedanken, statt untergeordnet zu bleiben, wie 
solch nebenreihende Ordnung¢g fiir altertiimliche Kunst 
schlechthin bezeichnend ist. Doch will Pindar auch 
schwerverstaéndlich sein, nur den »Verstandigen« 
deutlich. 

Wie natiirlich, wird der GedichtanlaB oft im Hingang 
genannt. Dieser hat stets ein besonderes Schwerge- 
wicht, einen besonderen Glanz, oder wie Pindar lehrt: 
»Bei Beginn des Werks tut es not, eine Stirn zu setzen, 
die weithin leuchtet.« Einige solcher Eingange wollen 
wir hier vergleichend nebeneinanderstellen, damit 


1 Ersten Zugang zur Welt Pindars kann man gewinnen 


durch Wilamowitz, Reden und Vortrage I 119 und Dorn- 
seiffs Ubertragung, Inselbiicherei Nr. 513 (Gesamtiiber- 


tragung 1921). 
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seine Kunst wenigstens in kleinstem Ausschnitt sich 
einheitlich und doch nicht gar zu arm spiegele. 

Ein Prozessionslied auf Delos, auch Asteria, »Sternen- 
insel«, genannt, jenes Eiland, das einst Leto in der 
Stunde der Not Zuflucht gewahrte und zum Lohn, so 
erzahlte man, von Erdbeben fiir immer verschont 
blieb, begann?: 


Gottgegriindete, ich griiBe dich! 

Letos, der lockengeschmiickten, Kindern 

Bliihst du als Lieblingsblume, 

Meerestochter, 

Nimmer bebendes Wunder des Erdengartens. 

Delos nennen die Sterblichen dich; 

Doch vom Olympos die Gotter 

Weithin schimmernden Stern in der Bléue der Erde... 


Einstmals trieb sie 1m Strudel der Wogen, 

In aller Stiirme Wirbel, 

Bis sie die Tochter des Koios*, gescheucht von der Wehen 
Drangender letzter Stunde, betrat. 

Da entstrebten der Veste des Erdengrundes 

Grad empor 

Wachsend und mit den Knaéufen das Felseiland stiitzend 
Vier stahlfiiBige Pfeiler. 

Und genesend erblickte die Mutter 

Threr himmlischen Zwillingskinder Gétterpracht. 


Eben jene Eingangsverse, zu denen wir vielleicht die 
Melodie besitzen, schildern ein Musikfest im himm- 
lischen Saale also?: 


1 In der freien Ubertragung von Wilamowitz, Reden und 
Vortrage I 127; daselbst die Ubersetzungen anderer Ge- 
dichtteile. — * Leto. — * Die beiden folgenden Prosatiber- 
setzungen geben zugleich die Abteilung der groBen Pindar- 
ausgabe O. Schroeders und fiir das zweite, erst seit 1919 


%, : 
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Giildene Harfe, Apollons und der veilchenlockigen Musen 
gemeinsamheiliges Gut, auf dich héret ihr Tanzesschritt, 
Glanzfestes Anfang, und sie folgen singend der Weisung, 
wenn du chorweckenden Vorspiels Einsatz erklingend be- 
wirkst. Und du erldschest den blitzenden Donnerkeil 
ewigspriihenden Feuers. Einschlummert auf dem Zepter des 
Zeus der Adler, den hurtigen Fittich faltet er mahlich, zur 
Rechten,zurLinken, der VégelFiirst; und dunkelblickende 
Wolke duihm iiber das gebogene Haupt als der Lider siiBen 
Verschlu8 hiillend herabgieBt; doch noch im Schlummer 
den geschmeidigen Riicken er hebet und senket, deinen 
Takten gehorsam. Ja, auch der rohgewaltige Ares, er lasset 
entgleiten die starrende spitzige Lanze, erweicht das Herz 
in Ruhe. Tone auch Gotterseelen bezaubern, durch die 
Kunst des Letosohns und der tiefgegiirteten Musen. 


Das ist feierlichste apollinische Musik zur Kithara; 
die finstern Gewalten der Tiefe, wie Typhos der Hun- 
dertképfige unter dem Atna, kénnen sie nicht ertra- 
gen. Aber horen wir nun dagegen den Eingang eines 
Dithyrambos dionysischer Musik, den einst die or- 
giastischen Tone des Aulos umrauschten: 


... Weitgedffnet steht heute heiligen Reigen ein neues 
Tor. Es wirbeln die Tanzer, sie wissen, was fiir ein Weih- 
fest Dionysos’ des Brausenden auch beim Zepter des Zeus 
die Himmlischen feiern in ihrem Palast. Des Anfangs 
Zeichen erteilt die hochheilige grofe Mutter der Gotter: 
ein Paukenwirbel; drein rasseln die Becken und funkelt die 
Flamme an leuchtenden Fackeln; drein der Naiaden 
dumpfténendes Stéhnen, und Wahnsinn und Jauchzen sich 
regtim Getiimmel geworfenen Nackens. Drein der all- 


bekannte Stiick die in der Zeitschrift Sokrates VII (1919) 
141 gegebene Gliederung an. Die erste folgt der Deutung 
der antiken Scholien (Erklarungen der Grammatiker) und 
kommt daher zu einer anderen Auffassung als Wilamowitz, 
Reden und Vortrage I 128; vgl. Sokrates a. O. S. 253. 
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gewaltige Blitzstrahl, Feuer atmend, sich regt und bewegt 
und des Kriegsgottes Lanze, und der Pallas kraftvolle Aigis 
zischt von den Rachen unziahliger Schlangen. Geschwinde 
kommt Artemis, in der Einsamkeit schweifend; jetzt schirrte 
sie an in bakchischer Lust ein Lowengespamn voll Wildheit 
zum Feste des Brausenden; wird der doch entziickt, wenn 
im Tanz sich bewegen auch der Wildtiere Scharen. 


Der Mythos, dessen Erzahlung, wie natirlich, oft mit 
Heimat und Geschlecht des zu Feiernden oder dem 
Ort des Festspiels in Verbindung steht, ist dem Dich- 
ter eine Welt leuchtender Vorbilder. Nie berichtet er 
von den Géttern etwas Schlechtes; sagt er doch selbst 
im ersten Olympischen Gedicht, das Konig Hieron 
gewidmet ist: »Es ist dem Manne geziemend von gitt- 
lichen Wesen nur Schénes zu sagen.« Danach hat er 
gehandelt, und so verschweigt er das HaBliche, oder 
er andert es in Geziemendes um. Unméglich, daB die 
Gotter, von Tantalos geladen, menschliches Fleisch 
als Speise erhalten oder gar gekostet hatten: das ist 
nur Lige hamischer Nachbarn! Und auf den Heroen 
liegt der gleiche Glanz des Vollkommenen; manche 
freilich wie Odysseus schatzt der Dichter nicht. Im 
allgemeinen sind sie Verkorperer des Adels von Geburt 
und Gesinnung, von Leib und Geist. So sollen auch 
sie sein, die Manner und Jiinglinge seiner eigenen Zeit 
—die Frau hat in seiner Welt kaum Bedeutung. Und 
wie die Marmor- und Bronzegestalten des Kasseler 
Apoll, des Wagenlenkers von Delphi (eines Sieger- 
weihgeschenkes), des »blonden« Knaben von der Akro- 
polis, ob Gott oder Mensch, dieselbe adlige Hoheit 
und Herbheit zeigen, so auch die gepragten Gestal- 
ten Pindarischer Kunst. So lautet das Prooimion 
des sechsten Nemeischen Siegeslieds (nach W. von 
Humboldt): 
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Eins der Menschen, eins der Gétter Geschlecht, 
Und yon Einer Mutter 

Atmen wir beide. 

Doch machtig geschieden trennt uns der Krifte 
Vermégen, daB das Eine nichts ist, 

Aber der eherne Himmel ein ewig 

Sicherer Sitz bleibt. Dennoch gleichen in etwas, 
Sei’s hoher Sinn, sei’s Kraft der Natur, 

Wir den Unsterblichen; 

Wissen wir gleich nicht, welchem Ziel, 

Weder bei Tage 

Noch bei Nacht, das Schicksal 

Uns entgegenzulaufen gebeut. 


Die Spruchweisheit offnet uns den Blick in die Tiefen 
der Seele, aus denen seine Lehren emporgestiegen. 
Da stehen jene Warnungen vor Uberhebung, jene 
Lobspriiche auf innere Ruhe, jene Bekenntnisse zur 
Allmacht der Gottheit ; aber auch allgemein gehaltene 
Kampfworte gegen Neider und Gleisner werden laut, 
und Erfahrungen kommen zu Wort wie die bertthm- 
ten: »Sicheres Fundament der Staédte: das Recht«; 
»Lust ist Unerfahrenen der Krieg; von den Erfahre- 
nen aber manch einer schaudert vor ihm, wenn er 
herankommt, im Herzen tibergewaltig«. Jenes »\Werde 
der du bist!!« bedeutet nach Zusammenhang (Pyth. 
Ged. 2,72) und seiner sonstigen Lehre: »Werde immer 
wieder, d. h. bewahre dich als ein solcher, der du von 
Natur bist!« Ein diisteres Wort ist beinahe das letzte, 
das wir von ihm vernehmen: »Eintagsmenschen! Was 
ist einer? Was ist keiner? Ein Schattentraum der 
Mensch.« 

Aber wenigstens ein Gedicht — »siiBe Frucht des Ge- 
dankens«, Wein in goldener Schale vergleichbar — soll 


1 Wir folgen der Deutung von Wilamowitz, Pindaros S, 290. 
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als Ganzes auch hier erscheinen. Notgedrungen wahl- 
len wir ein besonders kurzes, daher auch mythos- 
loses, aber doch vollkommenes Gedicht (Ol. Ged. 14). 
Es ist dem Sieger im Knabenwettlauf Asopichos aus 
der alten Minyerstadt Orchomenos nicht weit von 
Theben geweiht, dessen Vater schon verstorben ist, 
und wir bringen es in einer freien Versiibertragung 
Otto Schroeders, die bisher nur in kleinem Kreise be- 
kannt war!?: 


Michtige Chariten, Jeglichen Tuns, 

Hort mein Gebet! Neben Apollon, 

An des Kaphisos Dem silberbogigen 
Heiligen Wassern Pythontoter, 

Graset das Fiillen Koniglich thronend 
Und von Orchomenos’ Feiert ihr fromm 
Uraltem Kénigsbau Des olympischen Vaters 
Leuchten die Zinnen Ewigstrahlende Majestat. 
Auf ever GeheiB. 

Wo auf Erden Fiirstin Aglaia 

Uns ein SiiBes Und, holdgriiBenden 
Uns ein Herzerquickendes bliihte, Tons, Euphrosyne, 
Geschah es durch euch. Tochter des all- 

Leibes Liebreiz, gewaltigen Vaters, 
Hoheit der Seele, Ho6ret mich nun! 
Fiuirstliche GroBe Und du, Thaleia, 
Spendet nur ihr. Liebreizenden Sangs, 
Selbst nicht die Gotter Schau diesen Reigen, 
Walten des Tanzes, Den leicht hinschreitend 
Walten des Mahles Ob frohen Erfolges 
Ohn euern Segen, In zierlichen MaBen 
Erhabne Chariten. Lydischer Weise 
Schaffnerinnen ; Asopichos feiernd 

Im Himmel droben Ich kunstvoll ersann: 


1 Die drei Chariten, hier nach Hesiod Aglaia, Euphrosyne, 
Thaleia genannt, wurden in Orchomenos hoch verehrt. 
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Minyerburg Melde dem Vater 

Ist Olympiasiegerin Die frohe Kunde: 

Dank deiner Huld! Dort in Olympias 

In Persephones Ruhmreicher Halde 
Dunkle Wohnung Flocht man die flatternde 
Eile nun, Echo, Siegerbinde 

Suche den edlen Seinem Sohn 

Kleudamos auf! Um das junge Haar! 


Kin langes Leben hat Pindar gelebt. Machtige Wand- 
lungen, politische und kiinstlerische, hat er in seiner 
Umwelt gesehen, ohne da8 die Linie seiner Entwick- 
lung umgebogen ware. Aber diese Dichtungsgattung 
verklingt mit ihm, seine Welt stirbt ab. Wie ein GruB 
an eine neue Zeit wirkt der Eingang eines Dithyrambos 
fir Athen, der freilich schon etwa um das Jahr 470 
gedichtet ist: »O du strahlendes, veilchenbekranztes, 
im Sange gepries’nes, beriihmtes Athen, du Burg der 
Hellenen, damonische Stadt!« 

Des Bakchylides Leben ist schon kurz vor Pindars zu 
Ende gegangen. Da wir von seiner Kunst, der der 
»Nachtigall von Keos«, wie er sich selbst nennt, einen 
Eindruck empfangen konnen, verdanken wir einem 
groBen Papyrusfunde des Jahres 1896, der uns mit 
dreizehn Siegesliedern und einigen erzahlenden Di- 
thyramben, zum Teil vollstandig erhalten, bereichert 
hat; unter diesen letzten ist auch ein rein dialogischer, 
auf den wir spater, bei der Erorterung der Tragédien- 
urspriinge, zurickkommen. Im Typischen jener drei 
Liedbestandteile sind diese Gedichte den Pindarischen 
ahnlich, hat doch Bakchylides sogar auch fiir dieselben 
Manner geschaffen wie Pindar, z. B. fiir Konig Hieron. 
Allein der Gegensatz ihres Wesens tritt dennoch klar 
heraus. Dort ein auf tiefen Gedanken gegriindetes er- 
zieherisches Ethos, hier ein anmutiges Schmuckge- 
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wand; dort der Mensch ganz im Mittelpunkt der dich- 
terischen Vorstellungen, hier auch sachliche Schilde- 
rung des sportlichen Agons; dort wuchtige, schwer zu 
durchschauende, zusammengewirkte Form, hier eine 
fliissige, anschauliche Erzahlung als klare Mitte. Bak- 
chylides erzahlt mit Lust!: die Geschichte von Minos 
und dem jugendlichen Theseus und dessen Besuch 
bei der Meerkonigin, die Erzahlung von Herakles’ 
Hollenfahrt und seiner Begegnung mit Held Melea- 
gers Schattenbild beweisen es. Ist es vielleicht auch 
ein Wesensunterschied zwischen ihm und seinem Ri- 
valen, daZ uns in Pindars Erzahlung nur Gestalten 
der Gotter- und Heroenwelt begegnen, in der des 
Bakchylides einmal auch ein Stiick aus der Geschichte 
des letztvergangenen Jahrhunderts, namlich der des 
Konigs Kroisos, die Eimnahme von Sardes durch die 
Perser, Geschichte, die freilich im Mythischen, mit 
der Entriickung des Kroisos, endet (Gedicht 3)? Das 
Werk des Ioniers wirkt im ganzen freier, leichter als 
das des Boioters, seine Form ist durchsichtiger, seine 
Kunst steht naher der klassischen. 


2. PHILOSOPHIE 


Wie groB der Gegensatz zwischen dem von uns be- 
trachteten althellenischen Schrifttum und dem unse- 
rer Zeit ist, wird besonders sinnfallig, wenn wir be- 
denken, wie die Dichtkunst damals Form und GefaB 
fur die verschiedensten Inhalte sein konnte, wie ihr 
Bereich gleichsam der des Geistes schlechthin war und 
jeder Gedanke, der dauern sollte, fast mit Notwendig- 


1 Das wird deutlich durch die Ubersetzungen von Wilamo- 
witz, Reden und Vortrige I 146 ff.; nur Teile davon wieder- 
zugeben, ware unwirksam, 
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keit Vers wurde. Auch das ist ein Wesenszug archai- 
scher Stilepoche. Und selbst philosophische Forschung, 
Darlegung abstrakter Gedankenginge, Ubermitt- 
lung naturwissenschaftlicher Erkenntnisse fand ihren 
Ausdruck in Gedichtform. Die Muse der Poesie hatte 
einst einen Zauberstab, mit dem sie alles und jedes 
vergoldete. 

So wie Hesiod in epischen Versen das Werden der 
Gotterwelt lehrte, so haben bald nach ihm namenlose 
Propheten und Priester, die sich Jiinger des Saéngers 
Orpheus nannten, in hexametrischen Gedichten die 
Entstehung der sichtbaren Welt aus einem Welten-Ei 
dargetan, das, geborsten, nun in seinen Teilen Him- 
mel und Erde vor uns liegt. Phantastische, géttlich- 
tierische Urgestalten wirken bei dieser Weltwerde 
mit. In ihr ist orientalische Spekulation spiirbar. — 
Mancherlei andere Gedichte solcher Art gab es; unter 
ihnen waren Weissagungen, Reinigungsvorschriften, 
Stihnegebote, Krankheitsbesprechungen. Wir nennen 
das Ganze Orphische Literatur’; wenig Verse aus der 
alten Zeit, viele aus spaterer, sowie mannigfache In- 
haltsangaben sind uns tberkommen. Auch die ver- 
zuckten Laute der Sibylle von Erythrai in Ionien und 
der delphischen Pythia setzten die Priester in hexa- 
metrische Poesie um; der Leser Herodots wird sich 
vieler solcher Orakel erinnern. 

Das ist noch nicht Wissenschaft im poetischen Ge- 
wande. Doch Xenophanes aus dem ionischen Kolo- 
phon (565 bis etwa 470), spater den Westen Griechen- 
lands durchstreifend, dann in Elea angesiedelt, Par- 
menides von Elea (um 500), Empedokles aus Akragas 
(Agrigento; um 460) haben in ausgedehnten epischen 
1 Die sachkundigste Sonderdarstellung findet man in Kerns 
Religion der Griechen IT 154 ff. 
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Werken Philosophie gelehrt?. *Von der Natur’ haben 
die Spateren diese betitelt. Von dem des Xenophanes 
als Ganzem haben wir freilich keine geniigende Vor- 
stellung; so wenig Verse — tiber die Gottheit als die 
Einheit, tiber die Elemente Erde und Wasser und an- 
deres Physikalisches, aber auch tiber die Unsicherheit 
menschlicher Erkenntnis — sind uns erhalten. Doch 
wir besitzen von ihm, der wie ein wandernder Rhaps- 
ode seine Werke verschiedenen Orts vortrug, auch 
z. T. umfangreiche Elegienreste, so tiber diejenige 
Areté, die ihm im Gegensatz zu seiner Zeit als die 
wahre diinkt: nicht im olympischen Wettkampf wird 
sie errungen, sondern durch die Leistung des Geistes, 
wie er sie selbst vollfiihrt. Ein groBes, angeblich fiinf 
Biicher umfassendes Werk hieB Sillen, »Spottversec, 
in der Form dem ‘Margites?’ (s. S. 36) ahnlich; wir 
héren daraus noch leidenschaftliche Angriffe gegen 
die bei den Menschen herrschende homerische Gotter- 
vorstellung. 

Vom Gedicht des Parmenides, des GroBen, wie Platon 
sagt, ist uns der erste Teil so erhalten, daB wir seine 
Lehre vom Sein, von der Welt des reinen Verstandes, 
ihm nachdenken kénnen. Es gibt sich als Offenba- 
rungspoesie, denn das Prooimion erzahlt, wie der 
Jimgling Parmenides auf dem Sonnenwagen ins 
Reich des ewigen Lichts entrickt wird; dort enthullt 
ihm seine Goéttin die Wahrheit. Das ganze Gedicht 
war Ansprache an ihn selbst. Der zweite, einst viel 
ausfiihrlichere, jetzt in der Originalform fast ganz 


1 Hier wird nur unter dem Gesichtspunkt der literarischen 
Gestaltung von diesen Werken gesprochen; eine Dar- 
stellung des philosophischen Gehalts und eine Sammlung 
des Erhaltenen findet der Leser in dem Buche des Verf. 
Vorsokratische Denker (1959). 
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verlorene Teil entwickelte die bestmégliche Ansicht 
ttber die Erscheinungswelt bis in alle Einzelheiten 
hinein, vom Standpunkt des irrenden Menschen aus. 

Hart und ungefiige klingen die Verse; diesem Denker 
allerhéchsten Ranges ist nicht die gestaltende Kraft, 
die bliihende Phantasie des Dichters eigen. Sein 
Schiiler Zenon hat die dichterische Form abgestreift 
und seine die Gedanken des Meisters bis ins auBerste 
weiterfiihrenden, unerbittlichen Schliisse in Prosa- 
form gegeben. 

Noch als Schiiler der Orphiker hat Empedokles den 
Freunden auf der Burg seiner Heimatstadt die ‘Reini- 
gungen’ gewidmet, in denen er, ein weitberiihmter 
Arzt, die Lehre entwickelt, wie der Mensch durch 
Enthaltung von Fleisch und gewissen Pflanzen, durch 
Siihnemittel mannigfacher Art die in Urzeiten ver- 
lorene Reinheit der Seele wiedergewinnen kann. Das 
Epos ‘Von der Natur’ war ein in zwei groBen Vers- 
biichern die Gesamtheit seiner philosophischen und 
naturwissenschaftlichen Erkenntnisse umfassendes 
Werk. Hier wird die Lehre von den vier Gottelemen- 
ten und ihrer sich anziehenden oder abstoSenden 
Kraft, von dem periodischen Entstehen und Vergehen 
der Welt, von der Zusammensetzung der Einzeldinge 
aus jenen Elementen, vom Wirken der einzelnen Or- 
gane der Lebewesen dargelegt. Die Sprache ist ge- 
sattigt von Anschauung, stark an Bildkraft; sehr viele 
Gleichnisse haben einst das Ganze durchzogen. Das 
Gedicht als solches ist nachwirkend im Werk des R6- 
mers Lukrez besonders fruchtbar geworden ; die Nach- 
wirkung seiner Gedanken ist gar nicht abzuschatzen 
und reicht bis in unsere Gegenwart. Holderlins ro- 
mantisch-deutscher Empedokles ist darin wenigstens 
dem antiken Vorbild verwandt, daf er gleich ihm den 
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geheimnisvollen Zusammenhang der gottlichen Na- 
tur aufs innigste fuhlt. 

So hat im Westen der griechischen Welt das alte 
Epos in neuer Form fortgelebt. Andere Wege war der 
kuhne, eigenmachtige ionische Geist schon frither ge- 
gangen. Denn die in Milet und Ephesos beheimateten 
und verwurzelten philosophischen Denker wie Ana- 
aimander (6. Jahrhundert, 1. Halfte), Anazimenes 
(vor 500) und Heraflit (um 500) haben ihre Gedanken 
in Prosa geformt; Thales von Milet (6. Jahrhundert, 
1. Halfte) und Pythagoras aus Samos, dann in Unter- 
italien lebend (6. Jahrhundert, 2. Halfte), scheinen 
sich auf miindliche Lehre beschrankt zu haben. Noch 
altere oder gleichzeitige Prosabiicher, mythische Kos- 
mogonien wie die des 4kustlaos von Argos und Phere- 
kydes von der Insel Syros, fiir uns kaum faBbar, waren 
auch in ionischer Prosa geschrieben. Nur je einen ein- 
zigen Satz besitzen wir, auBer reichlicheren spateren 
Lehrberichten, von Anaximander und Anaximenes, 
aber sie erschlieBen eine Welt: jener beantwortet die 
Frage nach dem Urgrund von allem, was wird und 
vergeht — er ist das »Apeiron«, das Grenzenlos-Unbe- 
stimmbare —; dieser vergleicht zum erstenmal im 
Griechischen die menschliche leiblich-seelische Ge- 
stalt mit dem Kosmos. 

Vom Werke Heraflits konnen wir noch so viel lesen, 
da wir das Ganze ahnend erfassen konnen. In abge- 
rundeten, orakelnahen Einzelspriichen, die sich aber 
einst in gréBeren Zusammenhangen einten, verkiin- 
det er den einen Logos, d. h. Wort, Gedanke, Sinn, 
den er wberall erlauscht und der ihm in der Gestalt des 
polaren Gegensatzes erscheint. In Symbolen wie Hin- 
auf- und Hinabweg, kommende und gehende Welle, 
Tag und Nacht, Zug und Gegenzug des Spieles, Sieg 
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und Niederlage des Krieges, Spannung der Sehne und 
der Saite sagt er das Unsagbare, das im Zweifachen 
Eine; in weichen Rhythmen bildet er den FluB der 
Dinge nach; in Figuren, den dichterischen sehr ver- 
wandt, gibt er seiner Schau Ausdruck. Und so ver- 
wirklicht sich hier eine Paradoxie: nicht der Epiker 
Parmenides, Heraklits Antipode und scharfster sach- 
licher Gegner, ist der Dichter, sondern der in Prosa 
sich aussprechende Ionier. Ihn nennt Nietzsche unter 
seinen »Vorfahren« an erster Stelle, und in der Tat ist 
seine Symbolsprache, ja sein Zarathustra als Ganzes 
ohne Heraklits Spruchwerk nicht denkbar; die Un- 
gebrochenheit friihgriechischen Denkens und Emp- 
findens war ihm, dem Allesbezweifler, stets ein un- 
bezweifelter Wert. Jene Friihzeit ist vornehmlich in 
dem Nietzscheschen Spruche gemeint, den wir diesem 
Kapitel als Motto vorangesetzt haben. 

Hier ist nicht die Aufgabe, die Entfaltung der vor- 
sokratischen Philosophie darzustellen und ihre Proble- 
me zu entwickeln, welche die Grundfragen der euro- 
paischen Philosophie geworden und geblieben sind. 
Umfangreichere Reste philosophischen Schrifttums, 
das archaischen Charakter tragt, sind uns allein noch 
von Anaxagoras aus dem ionischen Klazomenai er- 
halten, der freilich in hdherem Alter noch Lehrer des 
Perikles gewesen ist. Aber wie sich in den Resten 
seines Werkes tVon der Natur’ der Gedanke windet 
und dreht, sich breit und umstandlich wiederholt, um 
darzustellen, wie der »Geist«, etwas von allem Geson- 
dertes und doch noch Materielles, die Drehung des 
Alls anregt und beherrscht, darin spiren wir noch 
atlertiimliche Befangenheit des Ausdrucks. Auf dem 
Biichermarkt in Athen konnte man am Ende des 
5, Jahrhunderts seine Schrift fiir eine Drachme kau- 
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fen. Inzwischen hatte aber der Stil sich ganz neue 
Formen geschaffen. 


3. HISTORIE 


Mit Bedacht ist als Uberschrift dieses Abschnittes nicht 
das deutsche Wort Geschichtsschreibung, sondern das 
aus dem Griechischen stammende Fremdwort ge- 
wahlt worden. Dieses namlich ist in seinem urspriing- 
lichen Sinne ungleich umfassender; denn es bedeutet 
Erkundung, Forschung schlechthin und schlieBt vor 
allem die geographisch-vélkerkundliche mit der ge- 
schichtlichen Forschung in Eins zusammen. Es ist ein 
ionisches Wort; Ionien ist Ursprung und Heimat auch 
dieser Wissenschaft. 

Von Anaximander sagt die Uberlieferung auch: »Er 
hat als erster gewagt, ein Bild der bewohnten Erde auf 
einer Tafel zu zeichnen.« Zu Herodots Zeiten gab es 
schon viele Erdkarten solcher Art, tiber deren kiihn 
konstruierte, ohne geniigende Erfahrung hergestellte 
Umrisse er sich lustig macht (IV 56). Hiner dieser ersten 
Geographen war auch Hekataios, ein Staatsmann aus 
Milet, der zur Zeit des onischen Aufstandes den Grie- 
chen ratend und helfend zur Seite stand. Doch bei ihm 
waren weite Reisen, viele eigene und fremde Beobach- 
tungen die Grundlagen der Schrift ‘Erdumwande- 
rung’, die den erdkundlich-geschichtlichen Text zu 
seiner Karte bot. Von dem SelbstbewuB8tsein und der 
Eigenmachtigkeit dieses adligen Mannes, der seinen 
Stammbaum uber fiinfzehn menschliche Ahnen hin- 
auf bis zu einem Gott als sechzehntes und letztes Glied 
zuruckfihren konnte, sagt uns noch etwas der Ein- 
gang zu seinem, etwa um 490 v. Chr. geschriebenen 
Geschichtswerk ‘Genealogien’: »Hekataios von Milet 
redet also: Dieses schreibe ich, wie es mir wahr zu 
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sein scheint, denn die Reden der Hellenen sind viel- 
faltig und lacherlich, wie sie sich mir darstellen.« Das 
war die Einleitung einer sehr verstandesmaBigen, 
skeptisch gerichteten Erérterung der von den Dich- 
tern dargebotenen, im Volke lebenden Heldensage, 
die an der Ratio gemessen wurde; Bewunderung aus- 
landischer Zeugen hat aber diesen Rationalismus, wie 
es scheint, nicht selten durchkreuzt. In innerer oder 
auch offener Auseinandersetzung mit Hekataios, in 
der Uberwindung rein chronikartig schreibender Lo- 
kalhistoriker, die wir in grofer Zahl voraussetzen 
mussen, ist das Werk Herodots!, das erste wirkliche 
Geschichtswerk der Menschheit, niedergeschrieben 
worden. 

Herodots Vaterstadt HalikarnaB war eine Griindung 
der Dorer. Aber auch viele Karer hatten sich dort an- 
gesiedelt ; sowohl Herodots Vater, Lyxes, tragt einen 
karischen Namen wie sein Oheim Panyassis, ein Dich- 
ter, der unter anderem ein grofes Heraklesepos ge- 
schaffen hat. Die Sprache des Herodoteischen Werks 
ist ionisch, denn dies war damals die Amts- und die 
Schriftsprache des griechischen ‘Kleinasiens; freilich 
ist sie eine sehr gehobene, der poetischen nicht fern- 
stehende Form. Geboren kurz vor den Perserkriegen, 
in friihen Jahren in einen Kampf mit dem Tyrannen 
der Stadt verwickelt, muBte Herodot fiir lingere Zeit 
in Samos eine Zuflucht suchen. Dann aber hat ihn 
Athen machtig angezogen. Mit Perikles und Sopho- 


1 An ausfiihrlicheren Darstellungen, die in das Werk Hero- 
dots einfiihren, seien hier zwei Aufsatze aus der Antike ge- 
nannt, von O. Regenbogen VI (1930) 202 und W. Schade- 
waldt X (1934) 144; dazu W. Aly, Volksmarchen, Sage 
und Novyelle bei H. (1921). Immer noch sehr lesenswert 
E. Meyers Forschungen z. alt. Gesch. IT (1899) 196 ff. 
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kles hat er verkehrt, die Perikleische Politik bewun- 
dert; dffentliche Vorlesung aus seinem Werk fand 
"hier hohe Anerkennung. Ja, er beteiligte sich an der 
Griindung der 444 von Athen aus in Unteritalien ge- 
radezu als Musterkolonie angelegten Stadt Thurioi und 
fand hier eine Wohnstatte. Sein Leben lat sich bis in 
die ersten Jahre des Peloponnesischen Krieges ver- 
folgen, erwahnt er doch in seinem letzten Buch (IX 73) 
die Einfalle der Spartaner in Attika. Der groBe Inhalt 
seines Lebens aber waren die viele Jahre dauernden 
Reisen und die Verarbeitung ihrer Friichte. Was er 
seinen Kroisos zu Solon sagen laBt: »Aus Liebe zur Er- 
kenntnis bist du tiber einen groBen Teil der Erde hin- 
gegangen, um zu schauens (I 30), das gilt von ihm 
selbst. Es steht fest, daB er in Asien bis Agbatana im 
Siidosten gekommen ist, in Agypten bis Elephantine, 
in Nordafrika bis Kyrene, im Norden bis zur Donau- 
miundung und zur Krim. Ohne ein betrachtliches Ver- 
moégen waren solche Reisen nicht auszufiihren. 
Weltgeschichte hat Herodot geschrieben, beherrscht 
von dem einen Grundgedanken, den das Prooimion, 
in noch archaischer Periodisierung den Gedanken 
nach zwei Seiten hin wendend, ausspricht: »Von Hero- 
dot aus Halikarnaf} ist dies die Darlegung seiner Er- 
forschung, auf da weder das von Menschen Stam- 
mende durch die Zeit hinfallig werde, noch groBe und 
bewundernswerte Leistungen, die ebenso von Helle- 
nen wie von Nichthellenen ans Licht gebracht wur- 
den, ruhmlos werden, (Darlegung) vor allem auch, 
aus welcher Ursache sie miteinander Krieg gefthrt 
haben.« Ein hohes Ziel wird hier aufgerichtet: der 
Forscher will Herr wber die Macht der Zeit werden, 
durch seine sammelnde Tatigkeit das »Menschliche« 
bewahren und erhalten; zugleich aber will er der 
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Kinder des Ruhms der beiden Vélkergruppen sein, 
in die ihm die Menschheit zerfallt, nicht wie der 
epische Dichter durch die schépferische Phantasie, 
sondern im Gegenteil durch ehrfiirchtige Hiitung ein- 
geernteter Nachricht. Dabei soll die Ursache ihres so 
hoch hinaufreichenden Zwistes einen Hauptgegen- 
stand des Werkes bilden. Die Erfahrungen, die Hero- 
dot in seiner dem Orient auBerlich und innerlich so 
nahen Vaterstadt machte, die Berichte, die er von 
Jugend auf iiber den grofen Krieg hérte, das sehn- 
suchtige Verlangen, eine dem Heldenepos gleich- 
wertige, aber von Grund auf andere, ganz neue Er- 
zahlung zu schaffen, sind die Keime zu dem umfassen- 
den Gedanken seines Riesenwerkes gewesen. 

Seit alexandrinischer Zeit liegt es uns in neun Biichern 
geteilt vor. Spielend erfand man, jedes von ihnen sei 
das Geschenk einer Muse zum Dank fir eine Bewir- 
tung, die Herodot allen Musen zugleich gewahrt habe. 
Rein auBerlich betrachtet, gliedert sich der Inhalt 
folgendermafen. Auf die Darstellung sagenhafter Zu- 
sammenstoBe zwischen Griechen und Nichtgriechen, 
die im Gegensatz zu Hekataios ganz kurz abgemacht 
wird, folgt sogleich (I 5) das, was man »wvssen« kann, 
folgt — nun in breitester Ausfiihrung — Geschichte, 
namlich die der Jonien bedréangenden Lyder und der 
sie ablésenden Perser unter Kyros. Das zweite Buch 
bringt anlaBlich des Feldzuges des Kyrossohnes Kam- 
byses nach Agypten eine ganz eingehende Behand- 
lung der Geschichte, der Geographie, der Sitten Agyp- 
tens. Im dritten wird die weitere Geschichte des Kam- 
byses, die des falschen Smerdis und die des Dareios bis 
zur Niederringung Babylons erzahlt und die innere 
Gliederung des Perserreiches geschildert. Die Bucher 
IV-VI enthalten die eigentliche Konigszeit des Da- 
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reios, seinen Zug gegen die Skythen — dabei auBer 
einer Beschreibung des Nordostens auch eine Libyens, 
gegen das die Perser gleichzeitig einen Zug planten -, 
den Ionischen Aufstand und den Zug des Datis und 
Artaphernes, der bei Marathon sein Ende fand. Die 
drei letzten Biicher erzahlen den Zug des Xerxes und 
die Schlachten von Salamis, Plataiai, Mykale und die 
Vertreibung der Perser aus Europa. Die Eroberung 
von Sestos an den Dardanellen +79 v. Chr. durch die 
Griechen beschlieBt das Werk. 

Allein wie nichtssagend ist im Grunde solche Wieder- 
gabe der Umrisse! Alle Volker der bekannten Erde, 
ja auch solche sehr wenig bekannter Gegend, erhalten 
ja, wenn sie im Gang der Erzahlung auftreten, ihre 
Geschichte und Beschreibung. In »Einschiiben« oder 
»Zusatzen«, wie Herodot selbst sagt, in Ausbuchtun- 
gen, die oft sehr groBen Umfang annehmen — den 
eroBten die in jenem zweiten Buch —, wird eine Un- 
summe von Beobachtungen, Erfahrungen, Gedanken 
mitgeteilt. Der Blick reicht bis in die ungeheuren ver- 
dammernden Fernen des Ostens und des Nordens, 
wahrend der fernere Westen auBerhalb bleibt. Was 
fur seltsame Sitten, was fiir schauerliche, groBartige, 
doch auch komisch wirkende Einzelgeschichten wer- 
den berichtet, wie viele Einzelmenschen treten auf, 
welche Bauwerke werden beschrieben ! Und doch biegt 
Herodot immer wieder, mag die Abschweifung noch 
so weit fort gefiithrt haben, in die Linie seines Grund- 
gedankens ein, oft mit ausdriicklichem Hinweis dar- 
auf. Mit Recht hat man die Gesamtkomposition der 
der altgriechischen Epen ahnlich gefunden, denen 
Herodot auch motivisch, ja hie und da sprachlich ver- 
pflichtet ist. So wie der epische Dichter hat auch dieser 
Erzahler viel, viel Zeit, und es verschlagt ihm nichts, 
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wenn er den Kerngedanken seines Werks auf lange 
Strecken zuriicktreten laBt. Natiirlicherweise fehlt es 
auch hier nicht an kleinen Widerspriichen ; einiges, 
dessen Erzahlung versprochen wird, ist nicht ausge- 
gefuhrt, wie z. B. eine Geschichte Assyriens (I 106. 
184). DaB aber das Werk zu einem von Herodot beab- 
sichtigten Ende gefiihrt ist, wenn auch vielleicht zu 
einem NotabschluB, zeigt das letzte Kapitel, das den 
groBen Kyros beschwort und ihn als weisen Gegner 
von Eroberungen, als Vertreter altpersischer Zucht 
und Kraft noch einmal sprechen laBt. 

Der orientalische und der hellenische Bereich liegen 
beide gleichmabig vor den Augen dieses »Vaters der 
Geschichte«, wie er bei Cicero heifbt; gleichmaBig 
wertend steht er beiden gegenitiber, und die Einlei- 
tung hat es uns schon gesagt, dal} er die Leistungen 
des AuBer-Hellas ebenso bewundern lassen will wie 
die von Hellas. Nach der grofien Schlacht werden die 
Manner, die sich auf feindlicher Seite besonders aus- 
gezeichnet haben, nicht weniger geriihmt als die tap- 
fersten Griechen. Die mit unendlicher Liebe zusam- 
mengetragene Summe von Beobachtungen uber die 
fremden Lander und Vélker, vor allem das von Agyp- 
ten und dem Osten Berichtete, findet in steigendem 
MaB8e Bestaétigung durch neue Funde, wahrend die 
Wissenschaft des 19. Jahrhunderts eher zu Zweifel 
oder absprechendem Urteil geneigt war. Fabelhaftes 
und Falsches, zum Teil von den Griechen selbst bald 
danach als solches erkannt, gibt es trotzdem in Menge. 
Trotz kritischer Grundgesinnung hat sich Herodot von 
seinen Gewahrsmannern vielerlei aufbinden lassen, 
zumal er nur durch Dolmetscher mit den Fremden 
verkehren konnte. Dennoch bleibt seine Darstellung 
auch der Geschichte und Vélkerkunde jener fernen 
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Gegenden eine Grundlage unserer eigenen Forschung. 
Immer mehr erkennen wir auch die Richtigkeit seiner 
Ansicht, daB Griechenland dem Osten und Siiden auf 
den verschiedensten Gebieten recht viel Wichtiges ver- 
dankt, auf dem der bildenden Kunst, der Technik, der 
Mathematik und Astronomie, auf religidsem und kul- 
tischem, ja auf literarischem Gebiet: ist doch z. B. die 
Fabel eine orientalische Erfindung, wie wir spater bei 
der Betrachtung der aisopischen Fabel erkennen 
werden. 

Die Kapitel, in denen der Ubergang des riesigen 
Xerxesheeres von Asien nach Europa geschildert wird, 
kann man als den Hohepunkt des Werkes bezeichnen: 
hier stoBen das asiatische und das europiische Ele- 
ment vor unseren Augen zusammen. Die Ausfthr- 
lichkeit, mit der diese Handlung geschildert wird, in 
Heerschau, Schiffswettkampf, Ansprache an das Heer, 
feierlichem Goldopfer vor dem sieben Tage und sieben 
Nachte dauernden Zug tiber den Hellespont, vor allem 
aber auch die gedankenschwere Unterhaltung zwi- 
schen dem auf Marmorsitz am Meere thronenden K6- 
nig und dem »Warner«, hier seinem Oheim, iiber 
Menschengliick und Menschenlos zeigt, daB hier eae 
Gedankenmitte des Werkes ist. 

Allein es ware ein Irrtum zu glauben, daB jene beiden 
Machte des Hellenischen und des AuBerhellenischen 
fiir Herodot auch innerlich das gleiche Gewicht hat- 
ten. Mag dieses Buch der Volkerkunde noch so vieles 
umfassen, das Schwergewicht liegt in dem Freiheits- 
kampf der Hellenen, den der zweite Teil schildert. 
Freilich, nicht durch rihmendes oder gar prahlendes 
Wort wird die griechische Sache herausgehoben, ganz 
im Gegenteil, gerade das bescheidenste Wort, der ein- 
fachste Gedanke, die niichternste Tatsache ist hier der 
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allein gemaBe Ausdruck hellenischen Wesens, das da 
wirkt durch »Armut«, »Tiichtigkeit«, »Freiheit«. Gleich 
im Anfang die denkwiirdige Unterhaltung zwischen 
dem phantastisch reichen Konig Kroisos und dem 
schlichten athenischen Weisen ist vorbedeutend fiir 
das Ganze: wie dieser Orientale sich sonnen will im 
Glanze seines goldenen Gliickes, in der Anerkennung 
durch den Fremden, und wie doch der Hellene, des 
menschlichen Schicksals kundig, hier nicht anerken- 
nen kann und das bescheidene Los des pflichtbewuB- 
ten athenischen Burgers, der wackeren, plotzlich und 
schmerzlos verschiedenen argivischen Jiinglinge hoher 
stellen muB. Was ist der Kern jener Freiheitskampfs- 
erzahlung anderes als ein Beweis, da nicht die Masse, 
die bloBe Zahl, sondern Tapferkeit und Klugheit eines 
kleinen vaterlandsliebenden Volkes den Sieg erringt? 
In den Thermopylen mu8 Xerxes erkennen, »daf er 
zwar viele Menschen besitzt, aber wenig Manner« 
(VII 210). Hier sagt ihm auch der Warner in anderer 
Gestalt, da die Spartaner »zwar frei sind, aber nicht 
in allem frei, denn tiber ihnen steht als Gebieter das 
Gesetz, vor dem sie noch viel mehr Furcht haben als 
die Deinen vor dir«. Und als Mardonios schon nach 
Abzug des Xerxes den Athenern unter Hinweis auf 
dessen ungebrochene Macht Verhandlungsvorschlage 
machen 1]aBt, erwidern sie: »Auch wir selbst wissen 
dies, daB der Meder vielmal mehr Macht hat als wir, 
so daB man uns das nicht vorzuhalten braucht. Aber 
trotzdem, da wir nicht lassen konnen von der Freiheit, 
wollen wir uns so wehren, wie wir nur konnen... 
Solange die Sonne denselben Weg geht, den sie jetzt 
zieht, wollen wir niemals mit Xerxes eine Uberein- 
kunft schlieBen« (VIII 143). Da uns Herodot Mil- 
tiades so mannlich bei Marathon zeigt, daB er zam 
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AbschluB des — nur durch sein Werk fortlebenden — 
Thermopylenkampfes uns die Epigramme auf die 
Gefallenen mitteilt, daB er uns die Seeschlachten von 
Salamis und Mykale in dieser Ausfiihrlichkeit erzahlt, 
dafiir hat er die Dankbarkeit der europaischen Welt 
geerntet. Unvorstellbar, daB aus ihrem Gedachtmis 
je verschwande das 


Fremdling, bring Lakedaimons Volk die Meldung: 
wir liegen 
Hier zur Stelle, getreu seinem befehlenden Wort. 


Er, der aus der Heimat Vertriebene, an keine Polis 
Gebundene, ist der Kinder des national Hellenischen 
geworden. 

Wollen wir uns nun seine historische Forschung und 
Darstellung in weiterem, allgemeinerem Sinne ver- 
deutlichen, so miissen wir gewisse, das Werk durch- 
ziehende Gedanken herausstellen. Das Spekulative und 
Konstruktive jugendlicher Zeit, wie es sich noch im 
Schaffen des Hekataios auswirkte, tritt hier zuriick: 
eine bemerkenswerte Sachlichkeit ist enGrundzug des 
Ganzen, eigene Erkundung von Tatsachen ist wichtig- 
stes Mitte]. Das ist wissenschaftlicher Geist. Er geht 
ebenso in die Weite wie in die Tiefe. Und was zeitliche 
Tiefe, Dauer der Tradition sein kann, das hat Herodot 
vor allem in Agypten erkannt. ln agyptischen The- 
ben zeigten ihm die Ammonpriester eme Ahnenreihe 
der Oberpriester, dargestellt in Kolossalstatuen, von 
345 Gliedern, die alle, Sohn auf Vater, ihres Amtes 
gewaltet hatten, alles Menschen; die Herrschaft der 
letzten Gottergeneration liege noch weit, weit vor 
diesen: wo blieb da Hekataios mit seinem Gott als 
sechzehntem Ahn! Die reichen Erkundungen fiihren 
oft zu einer eigenttimlichen Zuriickhaltung im Urteil; 
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auch dies im Gegensatz zu Hekataios. Haufig stellt er 
die widersprechenden, ihm zuteil gewordenen Nach- 
richten nebeneinander, gemaB seinem von ihm selbst 
als allgemeingiiltig bezeichneten Grundsatz: »Ich bin 
verpflichtet zu berichten, was berichtet wird (zu glau- 
ben freilich bin ich nicht immer verpflichtet)« (VII 
152), auch wenn er die eine Nachricht oder mehrere 
fiir falsch halt; zuweilen verzichtet er dabei auf die 
AuBerung des eigenen Urteils. Mit welchem Gleich- 
mut wird die Sitte der indischen Kalatier, ihre ver- 
storbenen Eltern aufzuessen (weil namlich das Grab 
in den Kindern das schoénste sei), der hellenischen 
Verbrennungssitte gegeniibergestellt und zu dem 
SchluB verwertet, das Pindarwort treffe zu: der 
»Brauch<sei der Konig tiber alle (Glieder eines Volkes) ! 
Wie Pindar diesen Gedanken angewendet hat, wissen 
wir nicht; fiir Herodot ergibt sich hier eine relativi- 
stische Auffassung der Sitte, die sophistischer Lehre 
nicht mehr fernsteht. Aber nicht minder ist dies ein 
besonders deutliches Beispiel fiir seinen Willen zu 
sachlicher, gerechter Berichterstattung. Die eigene 
Meinung tritt jedoch oft klar und schart heraus, zu- 
weilen sogar in einem erregten Ton. Und nattrlich 
war er nicht frei von Sympathie und Antipathie. Aber 
antike wie moderne Zweifel an der Bestandigkeit sei- 
nes Willens zur Objektivitaét sind wherwunden. Und 
wenn er einmal ausfiihrlich und mit grofem Ernst 
die entscheidenden Verdienste gerade Athens im Be- 
freiungskampf darlegt (VII 139), so ware es grund- 
falsch, hier oder an anderer Stelle eine gewisse Liebe- 
dienerei zu finden, es ist vielmehr das Eintreten fur 
seine Uberzeugung, der Kampf fiir das als recht Er- 
kannte ; sagt er doch dort selbst: »Hier werde ich durch 
die Notwendigkeit gedrungen, eine Meinung darzu- 
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legen, die zwar die MiBgunst der Mehrzah] der Men- 
schen erregen wird, trotzdem, wie es mir wahr zu 
sein scheint,mit dem will ich nicht zurtickhalten.« Dies 
wurde niedergeschrieben zur Zeit, da das Attische 
Reich bei manchen eigenen Bundesgliedern wie bei 
den wbrigen Griechen verhaBt war. — Ebensowenig 
wird der Geist echter Wissenschaftlichkeit bei Hero- 
dot dadurch zweifelhaft, daB er eine Unzahl von Men- 
schen, auch solche weit zuriickliegender Zeiten, in 
einer direkten Rede sprechen und sich unterreden 
laBt, die doch nur seine eigene freie Komposition 
sein kann. In solcher Form Gedanken entwickeln 
zu durfen, das hat er als sein rechtmaBiges epi- 
sches Erbe angesehen ; und die griechische Geschichts- 
schreibung ist ihm darin gefolgt bis zum Ausgang des 
Altertums. 

Doch in dieser klaren Stimme des Wissenschaftlers 
schwingt ein gleichsam metaphysischer Unterton mit, 
und nur wer auch ihn hort, wird dem Herodoteischen 
Werk gerecht. Gerade die Fille historischerErkenntnis 
brachte auch die Erfahrung von der Unbestandigkeit 
irdischer GroBe: »Das, was friiher groB war, davon ist 
das meiste klein geworden, und das, was zu meiner 
Zeit groB war, das war friiher klein«, steht schon in 
den Eingangskapiteln (I 5). Diese Uberzeugung, daB 
allem Menschlichen tiefe Unsicherheit eignet, die vor 
Uberhebung warnen und zur Bescheidenheit mahnen 
mu, fehlt dem Werke nie, das doch den Ruhm des 
Menschen verkiinden wollte und verkiindet. Was hat 
Herodot aber auch alles erfahren, gehort oder gesehen, 
von solchem irdischen Wechsel, was miterlebt von 
menschlichem Leid! Dieses wird niemals sentimental 
geschildert, ist aber gerade durch die Tatsachlichkeit 
des Erzahlten von starkem Eindruck. Sehr viele Bei- 


a 
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spiele konnte man anfihren: so wenn der Sieger Ky- 
ros, da sein Gegner Kroisos vor ihm auf dem Scheiter- 
haufen steht, erwagt, »daB er selbst, ein Mensch, einen 
anderen Menschen, der nicht geringer als er selbst 
an Glick gewesen war, lebend dem Feuer ubergeben 
wolle«, und seine Tat bereut (I 86); wenn kurz vor der 
Plataiischen Schlacht bei einem Gastmahl ein Perser 
seinem Tischnachbarn, Thersander aus Orchomenos, 
dem Herodot selbst diese Geschichte verdankt, ahn- 
dungsvoll voraussagt, von all den Schmausenden sowie 
von dem ganzen Heere wiirde er bald nur noch we- 
nige lebend sehen, doch dem Schicksal kénne man 
nicht in den Arm fallen; »das feindseligste Weh im 
Menschenleben aber ist es, in vieles Einsicht zu haben 
und iiber nichts Gewalt« (IX 16)1. Schwermut ist auch 
ein Wesenszug dieser Historie. 

Herodot sieht wie Homer in allem Geschehen zugleich 
ein Menschliches und ein Géttliches; fiir den Traum 
wird sogar eine natirliche Erklarung ausdricklich ab- 
gelehnt. Aber wahrend gerade der Bericht tiber die 
verschiedenen religidsen Anschauungen und Kult- 
gebrauche der Volker ihm eine besonders wichtige 
Sache ist, wagt sich sein Urteil tiber das Wirken der 
Gottheit nur selten hervor, ja, es ist sein ausgespro- 
chener Grundsatz, davon médglichst zu schweigen 
(z. B. II 65). Freilich, daB die Gottheit oder »das gott- 
liche Wesen«, wie er auch sagt, mifgiinstig ist dem 
iiberm&Bigen Wachsen menschlicher Macht; daB, 
was der Gott verhangt, fiir den Menschen unabwend- 
bar ist; ja daB er auch — wie im homerischen Epos — 
den Menschen tauschen kann, den er verderben will, 
das steht ihm fest und hat er wiederholt ausgedrickt. 
Damit verflochten aber ist der Glaube an eine Ge- 


1 Vgl. Regenbogen a. O. S. 229. 
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rechtigkeit des Weltlaufs: Kambyses, der Religions- 
frevler, findet ein unriihmliches Ende, Xerxes, der 
Uberhebliche, der griechische Tempel hat einaschern 
lassen, wird tief gedemiitigt, das »Unrecht«, das seit 
den Tagen des Kroisos den Hellenen widerfahren ist, 
wird geracht. Man kann wohl sagen: keine der Grau- 
samkeiten, deren Herodot so viele in so vielen Lan- 
dern berichtet, bleibt ohne eine Siihne. Selbst Konig 
Kroisos, der ein Recht zu haben glaubt, das von ihm 
uberreich beschenkte Delphische Orakel der Arglist 
anzuklagen — am Ende »wurde er sich bewuBt, dab 
die Verfehlung bei ihm liege und nicht bei dem Gott« 
(I 91), 

Sollen wir endlich ein Wort tuber die kinstlerische 
Form dieses Werkes, der Summe eines ganzen Le- 
bens, wagen, so kénnte man es schon um der Zeit 
seiner Entstehung willen den frithklassischen zu- 
zahlen. Auch ist die grofe Linie des zu Beginn hin- 
gestellten Themas, wie wir sahen, innegehalten, und 
sie gibt dem breiten Werk etwas von der Einheitlich- 
keit klassischer Form. Allein die bunte Fille der Ein- 
zelheiten, die Vorliebe fiir das exotisch Seltsame, das 
phantastisch Orientalische, die Freude an hiibsch und 
spannend erzahlter »Novelle«, die sorgfaltige Ausar- 
beitung auch des Kleinen, das dem GroBen dadurch 
wie gleichwertig erscheint, die stilistische Verschieden- 
heit der Sprache in der stromenden, periodisierenden 
Erzahlung und in den direkten Wechselreden, die in 
bewuBt einfacher, ja einfaltiger Sprache gehalten sind, 
das Volksttimliche und das Erhabene nebeneinander 
stehend: all dieses gibt dem Werk doch den Charakter 
jener eigenartigen Stilform des Reifarchaischen, das 
auf der Schwelle zum Klassischen steht. Es wirkt wie 
ein noch archaisches PrachtgefaB, das, mit vielen Bild- 
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streifen aus Menschen, phantastischen Tieren, Orna- 
menten uberreich geschmiickt, doch schon von einem 
durchgehenden Willen zu kraftvoller, einheitlicher 
Form gestaltet ist. 


Zu ionischer Historie in dem oben angegebenen Sinne 
hat auch Literatur aus arztlichen Kreisen gehért. In 
der ‘Hippokratischen Sammlung’ steht unter vielen, 
aus verschiedenen Zeiten stammenden Schriften auch 
die ‘Uber die verschiedene Form von Luft, Wasser 
und ortlicher Lage’, die man als friihe Schrift des 
groBen Hippokrates aus Kos selbst (geboren etwa 460) 
ansehen will. Zwei Teile stehen in ihr unverbunden, 
man darf wohl sagen in archaischer Weise selbstandig 
nebeneinander: wahrend der erste (cap. 1-11) ver- 
stehen lehren will, welche Bedeutung die Umwelt fiir 
den menschlichen Organismus hat, zeigt der zweite 
den Unterschied zwischen den Volkern Asiens und 
Europas und die verschiedene Kinwirkung der Um- 
welt auf ihren Charakter, ihre korperliche und see- 
lische Art. Was der Geschichtsschreiber in den Hand- 
lungen aufweist, zeigt der Arzt naturwissenschaftlich. 
Auf groBen Reisen und aus Berichten hat dieser wie 
jener seine Kenntnisse erworben. 


* 


Den BeschluB dieses Abschnittes bilde ein Hinweis 
auf zwei geschichtliche Tatsachen, die darin mehrfach 
erwahnt wurden. Dies ist die Epoche grofer fiirst- 
licher Herren, Konige und Tyrannen. Wiederholt 
sehen wir ihr forderndes Einwirken auf die Literatur. 
Ihren machtigen Einzelpersénlichkeiten sind manche 


1M. Pohlenz, Hippokrates (1938) S. Sff. 
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der geschilderten schopferischen Gestalten nicht we- 
sensfremd. Selten noch ist die Polis die Tragerin, 
Forderin, Hiiterin der Wortkunst. Und dazu das an- 
dere: der Osten Griechenlands, auch der Westen so- 
wie Sparta und Boiotien sind damals die Lander, die 
das literarische Genie erzeugen; Athen wurde nur als 
Solons Heimat genannt. Die attische Epoche der grie- 
chischen Literatur hatte noch nicht begonnen. Sie ist 
zugleich die klassische. 
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It. DIE KLASSISCHE ZEIT 


Griechheit, was war sie? Verstand und 
Map und Klarbeit! Schiller 


Das angefiihrte Schillerwort kann wahrlich nicht be- 
zeichnend sein fiir das Griechentum schlechthin, wohl 
aber sagt es von der Epoche, in der Schiller dieses ver- 
korpert sah, etwas Wesentliches aus, von der klassi- 
schen und von jener, die diese groBte griechische Zeit 
neu zu gestalten suchte, der Augusteischen. Und auch 
dann nur konnen Begriffe wie »Verstand«, »Mab«, 
»Klarheit« als zutreffende Kennzeichen gelten, wenn 
wir gleichzeitig die Fille und den Uberschwang mit 
in Blick und Gedanken haben, die jener Trieb zu kla- 
rem, strengem Gesetz mafigend bandigte. Hier ist ja 
nicht etwa leere Form, sondern Vollkraft gottlichen 
Geistes und gliihenden Lebens, vom Willen ganz der 
Form unterworfen, so dali das Geschaffene, Gestaltete 
als organische, natiirliche Einheit erscheint. Und so 
steht das Werk echt klassischer Kunst vor uns ge- 
schlossen, tibersichtlich aufgebaut, losgelést von den 
Banden des Momentanen, Umweltlich-Hintergriind- 
lichen und daher frei und selbstandig in sich ruhend. 
Die Kunstgeschichte, seit den groBen Untersuchun- 
gen Heinrich Wélfflins dem Problem der »Klassischen 
Kunst« hingegeben, und von ihr gefordert die Litera- 
turgeschichte versuchen mit sehr ahnlichen Begriffen 
das Wesen des Klassischen zu fassen und haben weit- 


110 Die klassische Zeit 


hin ubereinstimmendes Ergebnis erzielt!. Auch die 
Kunstgeschichte sieht wichtigste Ziige dieses Stiles in 
der einfachen, einheitlichen Linie, der Konzentra- 
tion auf das Wesentliche, Notwendige, der in sich 
selbst ruhenden Symmetrie und Harmonie, einer 
reifen Frucht groBer Gesinnung. In der Tat, besser 
als alle Worte, sinnfalliger und erschiitternder als alle 
Literatur spricht ein einziges Bauwerk wie der Par- 
thenon mit seinen Sdulen und seinem bildlichen 
Schmuck vom Wesen des Klassischen : 


Der Saulenschaft, auch die Triglyphe klnet, 
Ich glaube gar, der ganze Tempel singt. 


Ks ist das Lied der klassischen Schénheit. 

Diese Epoche umfa8t freilich in der Spanne von der 
Zeit des Kimon und Perikles bis zum Zuge Alexanders 
in den Osten ebenso viele groBe politische Ereignisse, 
wie sie reich und stark ist an verschiedenen Form- 
pragungen in der Wort- und der Bildkunst, die wir 
mit nur auBerlich-zeitlichem Unterscheidungsmerk- 
mal als friihklassisch, klassisch oder spatklassisch zu 
bezeichnen pflegen. Auch wir hier miissen diese Be- 
griffe verwenden, doch ist es der Sache gemaBer, sie 
nicht als allgemeines Gliederungsprinzip zugrunde zu 
legen, sondern ihre Eigenart innerhalb der einzelnen 
Literaturgattungen selbst aufzuzeigen. 


1. TRAGODIE 


Zu den vielen Wundern, welche die griechische Lite- 
ratur in sich birgt, gehort es auch, dal} fast jede ihrer 
Gattungen ihre bestimmte Bliitezeit hat wie die Pflan- 


1S. etwa die schon genannten Biicher: Das Problem des 
Klassischen und die Antike S. 15ff. 74ff. und A. v. Salis, 
Die Kunst der Griechen S. 78 ff. 
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zen im Jahreslauf. Dieses Blithen und Reifen steht im 
innersten Zusammenhang mit der geistigen Anlage 
des jene Einzelgattung hervorbringenden helleni- 
schen Stammes sowie mit den allgemeinen politischen 
und kulturellen Zustéanden; doch ware es vermessen, 
diesen Zusammenhang und jenes geheimnisvolle 
Nacheinander auf verstandesmabige Weise darlegen 
zu wollen. Gottlob bleibt hier wohl fiir immer des 
Geheimnisvollen genug. Allein es ist wirklich so: nur 
eine Nachbliite hat dem Epos das 6. und 5. Jahrhun- 
dert in den Dichtern des kleinasiatischen Griechen- 
land gebracht, die wie Peisandros und Panyassis (s. 
S. 95) die Heraklessage, wie Antimachos aus Kolo- 
phon die Sage Thebens, wie Choirilos aus Samos den 
historischen Perserzug episch erzahlten — dieser mit 
der bezeichnenden Klage im Prooimion, alle Stoffe 
seien schon dichterisch behandelt, so daf er sich fiihle 
als »Letzter im Lauf«, als Epigone — und die Chor- 
lyrik wie die Einzellyrik hat wirklich bedeutende, 
schépferische Gestalten in dieser Epoche kaum ge- 
habt. Wohl ist der Burgerchorgesang, als Kantate mit 
Reigenbewegung, unter dem sehr allgemein gewor- 
denen Namen Dithyrambos standiges Glied des gro- 
Ben attischen Festes geworden — hierfiir hatten, wie 
wir bereits erfuhren, schon Pindar und Bakchylides 
geschaffen —, allein die Wirkung der spateren Ge- 
dichte ist bald verhallt; nur der Ruhm des Philoxenos 
hatte Bestand, dessen ‘Kyklop’, Polyphems Liebes- 
lied auf Galateia mit Chorbegleitung, Aristophanes 
(Plut. 290) verspottet. Wohl hat der Gesang zur Ki- 
thara vor groBem Publikum immer mehr gewonnen 
durch reichere Ausgestaltung von Text und Musik, 
und wir erfahren durch Inschriften die Hohe der 
Preise, die am athenischen Fest diese Kistler er- 
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hielten, doch seine Bedeutung lag mehr im Musika- 
lischen als im Literarischen. Findergliick hat uns 1911 
auch ‘Singiamben’ des Philosophen Kerhidas (4. Jahr- 
hundert) beschert, die er seinen Freunden zur Laute 
vorgetragen haben wird, lustige Betrachtungen itiber 
die ungleiche Verteilung der Giiter, die Liebe und 
anderes; aber von héherem Wert war auch so etwas 
nicht. Ein neues Organ hat sich Athen geschaffen, das 
mit seiner Stimme tber die Jahrhunderte klingt und 
das die Weltliteratur bis in die Gegenwart mitbe- 
stimmt: die Tragédie. 

Wer die Wiege der Tragédie schauen will, dem helfen 
die Nachrichten nicht viel, daB schon seit dem 7. Jahr- 
hundert in der Nordpeloponnes, in Korinth und Si- 
kyon, als Bocke oder als Satyrn verkleidete Chére 
Gesangsauffiihrungen verschiedener Art veranstaltet 
haben, denn von ihnen haben wir keine Vorstellung, 
und zu fester, kiinstlerischer Form sind sie nicht ge- 
langt. Einkehren muf8 man vielmehr in jenes ver- 
schwiegene, heute traumhaft stille Tal zwischen den 
marmornen Gebirgsziigen des Pentelikon und des 
Dionysion in Attika. Dort, bei der noch immer Dio- 
nyso heiBenden Ortschaft, am Wege nach Marathon, 
erinnern Inschriften, im Griin versteckte Ruinen 
eines heiligen Bezirks mit einem alten Dionysossitz- 
bild sowie Reste eines kleinen, in seiner jetzigen Form 
freilich erst aus spaterer Zeit stammenden Theaters 
noch heute an Ikaria. die Heimat des Thespis, des 
ersten attischen Tragéden. Das Jahr 534, also noch 
innerhalb der Peisistratischen Epoche liegend, gibt 
die antike Chronik als das fiir das offentliche Spiel auf 
dem Dionysosfestplatz Athens entscheidend erste an. 
Noch spricht der »Thespiskarren« (wenn auch die 
Uberlieferung von ihm erst spat redet) vom Herum- 
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ziehen des Meisters und seiner Gehilfen im attischen 
Land; so kamen sie auch nach Athen, gewiB schon 
geraume Zeit, ehe das Spiel zu einem staatlichen 
wurde. 

Es ist ein Frihlingsspiel zu Ehren des Gottes Dionysos, 
genannt die GroBen Dionysien. Auch im Winter und 
im Vorfrihling feiert ihm Athen ein Fest, jenes Le- 
naien, dieses Anthesterien genannt, beide anderen, 
aber auch in sich wiederum sehr verschiedenen Ge- 
haltes. In der Feier des Hochfriihlings braust das siid- 
liche Lied der wiedererbliihten Natur. Hingegeben 
an den berauschenden Gott, der einst, wie der Mythos 
sagt, aus der Fremde, vom Norden her oder auch tiber 
das Meer daherfahrend, in Hellas eingezogen ist, Wi- 
derspenstige selbst mit grausamer Gewalt in seine 
Dienste zwingend, und der nun immer wieder leib- 
haftig erscheint, — ihm hingegeben, geraten seine 
Diener in »Ekstase«, d. h. sie »treten aus sich heraus«, 
werfen die Birde ihres Ich fiir eine Zeit ab, werden 
des Gottes tierische Gesellen, Tragoi, d. h. Bocke, 
Satyrn, Silene, verschiedene Gestaltung leidenschaft- 
licher Tierheit. In der Musik, im Lied strémt ihre 
Seele aus. Die Maske, die sie tragen, ist das auBere 
Kennzeichen ihrer Verwandlung ins Damonische. 
Solche zum Teil sehr grotesken Spielformen hat es bei 
Volkern verschiedenster Art gegeben, gewif auch in 
Griechenland mancherorts seit mancher Zeit. Dem 
attischen Spiel aber hat Thespis kiinstlerische Form, 
bleibende Gestalt aufgepragt. Tragoidia, Gesang der 
Bocke, blieb sein Name. Des Aulos Klange waren es, 
die die Menschen bis in jene Ekstase hineintrieben — 
»du Tyrann meiner Seele« nennt ihn noch ein Sopho- 
kleischer Chor (Trach. 217) —, sie, die sie zum Gesang 
jenes echten »Dithyrambos«, des Kultliedes fiir Dio- 


114 Die klassische Zeit 


 nysos, begeisterten, der nach Aristoteles (Dichtk. c. 4) 
die Quelle des Dramas wurde. In diesem Element des 
Dionysischen, des Rauschhaften, Formsprengenden 
spurte Nietzsches, von ihm selbst spater »fragwiirdig« 
genannte! Jugendschrift Die Geburt der Tragédie 
aus dem Geiste der Musik die eine Wurzel der Tra- 
gédie, wie aller echten Kunst, wahrend ihm das an- 
dere, gleich Notwendige, zur Form Bandigende das 
»Apollinische« war, sonderbarerweise von ihm dem 
»Traum<« gleichgesetzt. Der Logos ware eher die Form, 
in der dieses klare Apollinische sich ausspricht. Deuten 
wir dazu aber schon hier an, da8 auch die apollinische 
Kithara bereits in der alten, wenn auch nicht in der 
altesten Tragédie ihren Klang erténen lieB, woriiber 
spater mehr zu sagen sein wird. ° 

Thespis? war der Spieler, der mitten in dieser tanzen- 
den und singenden Herde stand, vielleicht als der 
Gott selbst oder als der Silen, sein Erzieher und Alte- 
ster Diener, oder als andere herausragende Einzel- 
gestalt. Und die Analyse der friithesten erhaltenen 
Tragodien® macht es wahrscheinlich, da8B ein Spiel 
von Frage und Antwort, ein noch kurzes Zwie- 
gesprach zwischen dem singenden Chor und dem 
singenden oder rezitierenden Einzelnen die Urform 
der Tragédie gewesen ist. Das griechische Wort fiir 


1 In dem Versuch einer Selbstkritik (1886). Hier steht 
auch jenes wichtige Wort: »Sie hatte singen sollen, diese 
neue Seele — und nicht reden«, das George im Gedicht 
‘Nietzsche? zum SchluBvers und zum Symbol des Nietzsche- 
schen Wesens schlechthin gemacht hat. — * Zur Erginzung 
der folgenden Darstellung sei auf die A. Leskys in seiner 
Griechischen Tragédie (1938) S. 1 ff. verwiesen, gerade weil 
sie in elnigen wichtigen Punkten von unserer abweicht. — 
® Sie ist gegeben im Buche des Verf. Stasimon S. 14ff. 
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Schauspieler, Hypokrites, bedeutet »Antworter«: dia- 
logische Zerspaltung des dichterischen Ich, Gestalt 
gewordene Zweistimmigkeit der Seele ist die Keim- 
zelle des tragischen Spiels, erkennbar selbst noch in 
seinen héchstentwickelten Formen.Auch jener neu ge- 
fundene »Dithyrambos« des Bakchylides (vgl. S. 87), 
‘Theseus’ benannt, besteht aus einem solchen ly- 
rischen Dialog, némlich zwischen dem fragenden 
Athenerchor und dem antwortenden Konig, wohl der 
friuhesten Tragédienform ahnlich. Als ihren dltesten 
Rezitationsvers, der dann also den gesungenen abléste, 
uberliefert uns Aristoteles (Dichtk. c. 4) den trochai- 
schen Tetrameter, der, wie wir wissen, auch noch vom 
Aulos begleitet wurde. Ein weiterer Schritt in der 
Naherung an die Sprache und Gedankenform des tag- 
lichen Lebens war es, als Thespis —von dem sich iibri- 
gens kein echter Vers erhalten hat — jenen trochai- 
schen Vers mit dem iambischen Trimeter wechseln 
lieB oder durch diesen ersetzte: fiir ihn fiel die musi- 
kalische Begleitung wohl bald fort. Zwei Sprachfor- 
men standen von jetzt an nebeneinander, die Chor- 
sprache, die man ihrem Grundcharakter nach dorisch 
nennt, altertiimlich-voll, vornehm-feierlich, aber 
auch eigenartig-fremd klingend, und die ionisch- 
attische des Sprechverses, von dem Attisch der Um- 
gangssprache freilich stets, zumal in der alten und 
alteren Zeit, merklich abgehoben und entfernt. Die 
beiden Elemente des Logos als solchen und der Musik 
im weitesten Sinne, als Gesang, Instrumentalton und 
Tanzbewegung, blieben der Tragédie eigen, solange 
sie groBe Kunst war. 

Rauschend wild noch miissen wir uns jenes kurze Ur- 
spiel denken; »spat erst erhielt die Tragodie ihren er- 
habenen Ernst«, sagt Aristoteles (a. O.). Fehlt auch 
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Uberlieferung dariiber, wann dieses »Spat«anzusetzen 
ist, so scheint doch kein Zweifel, daB die mit dem 
Jonischen Aufstand beginnende groBe Epoche der 
griechischen Freiheitskampfe diese Geist- und Stil- 
wandlung geschaffen hat — wie sie die bildende Kunst 
ahnlich zeigt —, da eine Persénlichkeit héchsten 
Ranges hierbei die entscheidende Wirkung tat. Mit 
der innerlichen Wandlung gleichzeitig wurde die 
Form des Spiels vergroBert und bereichert. Dieselbe 
Handlung konnte nach Abtreten des Schauspielers in 
mehrere Szenen zerdehnt werden; wahrend seines 
Fernbleibens sang dann der Chor ein geschlossenes 
Lied, das sogenannte Stasimon, d. h. em nicht zum 
HKinmarsch oder Abzug, sondern an Ort und Stelle ge- 
sungenes Lied mit der dazugehdrigen Schreithbewe- 
gung. Auch wurden schon frih mehrere solcher im- 
mer noch kurzen dramatischen Spiele hintereinander 
vorgetragen. Meist wird ihr Inhalt einen Zusammen- 
hang gebildet haben — die Trilogien und Tetralogien 
unter den alten Tragédientiteln beweisen es —, doch 
je alter die Zeit, um so weniger starr muissen wir uns 
die Spielform denken. Als die Tragédie ernst wurde, 
der hohe Mythos ihr Gehalt, wurde der Ton der Aus- 
gelassenheit dem letzten dieser Spiele vorbehalten. 
Es war das Satyrspiel, in dem jener alte Silen mit der 
Herde der jungen Satyrn wie eine notwendige Er- 
innerung an die altere und alteste Zeit war und blieb. 
Auch in dieses drang Gestalt und Geschichte der Sage 
ein, aber trotzdem blieb der tierische Grundzug er- 
halten. Wie es scheint, hat vor allem Pratinas aus 
Phleius in der Argolis bei der Gestaltung der neuen 
Satyrspie]form mitgeholfen, im frihen 5. Jahrhun- 
dert, doch kénnen wir Genaueres nicht sagen; ein 
von ihm erhaltenes Tanzlied laBt einen dionysischen 
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Chor seinem Herrn huldigen in stiirmenden Rhyth- 
men, in leidenschaftlichem Gesang und Tanz, dabei 
aber auch kampfen gegen chorische Dichter, die dem 
Aulos vor dem Gesang sogar den Vorrang geben. 
Das Jahr 510 brachte Athen die Befreiung von der 
Tyrannenherrschaft. Doch auf dem Gebiete der Kunst 
fihrte die Biirgerschaft die Gedanken der Peisistra- 
tiden weiter. Die machtig aufbliihende, nach der Zer- 
storung durch die Perser nur um so schéner empor- 
wachsende Stadt gestaltete ihr Dionysosfest des Mo- 
nats Marz immer groBartiger aus. Im 5. Jahrhundert 
wurden an drei Tagen hintereinander je vier Stiicke 
aufgefiihrt von je einem Dichter, die der Archon, wel- 
cher das Jahr bezeichnete, aus der Bewerberzahl aus- 
erwahlt hatte. Drei reiche Biirger, Choregen benannt, 
wurden zur Tragung der hohen Auffihrungskosten 
bestimmt. Die Schauspieler honorierte der Staat. Der 
Dichter ubte ein, spielte auch in alterer Zeit mit. Preis- 
richter sprachen zuletzt ihr Urteil ber die Auffiih- 
rungen. Sieger wurde dem Namen nach der Chorege 
mit dem von ihm bestellten Biirgerchor. Der Dichter 
erhielt einen Ehrensold. Handschriftlich wurden die 
Sticke, nicht nur die preisgekronten, vervielfaltigt. So 
ist diese Tragédie Sache des ganzen athenischen Volkes. 
Aber auch viele Griechen aus der Ferne, vor allem aus 
Bundesstadten, waren beim Fest zugegen. Denn in 
dieser Epoche ist Tragédie ganz allein das Kunstwerk 
der freien Biirgerstadt Athen, nur hier ist sie zu er- 
leben, sie, der héchste Ausdruck ihrer staatlichen 
Kultur, ganz und gar Werk der Gemeinschaft, nicht 
Kiunstler-Sonderseins. 

Und sie ist zugleich wesentlich Teil eines Gottes- 
dienstes, nur einmal im Jahre aufgefiihrt, am Sud- 


abhang der Burg der Géttin, in der Nahe des Tempels 
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des Dionysos Eleuthereus (d. h. aus dem Ort Eleuthe- 
rai), dessen Kult an diesen Festtagen in Athen beson- 
ders gepflegt wird. Ja, der Spielplatz ist geradezu Teil 
des heiligen Bezirks; auch wird sein altheiliges, ge- 
schnitztes Kultbild am Tage vor den Spielen in die 
Orchestra, den Chortanzplatz, gebracht, und sein Prie- 
ster hat den Ehrensitz im Theater. Es ist eine Auffiih- 
rung vor vielen tausend Zuschauern, Mannern und 
Frauen, die zuerst auf dem Gestein des Berges gesessen 
haben werden; auch von hélzernen Sitzen wird be- 
richtet, bis im Laufe des 5. und 4. Jahrhunderts jene 
Wunderform des steinernen Theaters geschaffen wird, 
die gleichsam kunstgewordene Natur ist und in der 
auch der am entferntesten Sitzende jedes Wort von 
der Orchestra und dem dahinterliegenden Platze fiir 
die Schauspieler, der Skene, vernehmen kann. Bei 
diesen Entfernungen, bei diesem flutenden Licht un- 
ter freiem Himmel gab sich das Spiel der Schauspieler 
in groBen Formen, in feierlichen Gesten und Gewan- 
dern, in langsamen Bewegungen (aber nicht auf »ho- 
hem Kothurn«, denn dieser Stelzschuh ist erst Erfin- 
dung viel spaterer Zeit) : »die erhabene«ist das stehende 
Beiwort der reifen Tragédie. Die Schauspielermaske, 
jenes wichtigste uralte Symbol, das sich aber stets er- 
hielt als Ausdruck lebensferner Hoheit und Strenge, 
war jetzt in diesem Riesenraum zugleich unentbehr- 
liches Schau- und Sprechmittel; stelle man sie sich 
aber nicht in den verzerrten Formen gewisser Masken 
der Spatzeit vor, sondern in einfachen, gro8en Linien! 
Der Chor, urspriinglich wohl von recht groBer, nicht 
genau begrenzter Mitgliederzahl, spater auf zwolf 
Glieder beschraénkt, seit der Tatigkeit des Sophokles 
wiederum auf fiinfzehn erhéht, trégt schon durch 
seine Anwesenheit entscheidend dazu bei, das Spiel 
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auf kultischer Hohe zu halten. Im Haar tragt er den 
Kranz: in welcher Gestalt er auch auftritt, immer ist 
er noch Diener des Gottes. Niemand hat dieses Wesen 
des Chores der klassischen griechischen Tragédie tiefer 
und schéner dargestellt als Schiller in der Vorrede zur 
ersten Auflage der Braut von Messina. — Nur Manner 
spielen, wie im japanischen Theater, dessen Stiicke 
und Auffiihrungen tiberhaupt mancherlei Wesens- 
verwandtschaft mit den griechischen zeigen. Nur die 
mythische Welt, die gréBere Vorzeit darf am Gotter- 
fest wiedergestaltet werden: undenkbar, daB diese 
Tragédie jemals in das Leben des Tages herabstiege. 
Gotter selbst spielen ja auch mit. 


Aischylos, Euphorions Sohn aus Eleusis, der heiligen 
Stadt des Demeterkultes, ist es gewesen, der jenem 
noch geringfiigigen Spiel den Geist des Erhabenen 
einhauchte; so hat es Aristophanes (nach den ‘Fro- 
schen’, vgl. unten S. 138), so Horaz (Ars poet. 278) 
empfunden. Er hat auch einen zweiten Schauspieler 
hinzugefiigt, scheinbar nur auferliche Bereicherung, 
aber dadurch, daB nun Einzelmensch dem Einzel- 
menschen gegeniibertreten konnte, war die Moglich- 
keit nicht nur zur Vorherrschaft des gesprochenen, 
gedankentragenden Wortes, sondern auch zu drama- 
tischer Handlung gegeben. Spater verwendet er auch 
den vom jungen Sophokles eingefiihrten dritten 
Schauspieler; mehr als drei haben gleichzeitig nie 
agiert, wenn auch am Jahrhundertende gelegentlich 
ein vierter verwendet wurde: so strengem Gesetz blieb 
diese Kunstform untertan. Nicht viel mehr als Namen 
sind fiir uns die Manner, die zwischen Thespis und 
Aischylos und gleichzeitig mit innen als Dramatiker 
wirkten ; eine Anzahl Titel ihrer Werke, einige Verse, 
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einige im UmriB8 wiederherstellbare Szenen geben 
doch kein lebendiges Wissen. Wichtig aber die Tat- 
sache, da Phrynichos kurz nach +94 durch seinen 
‘Fall Milets’ und 476 durch seine *Phonizierinnen’ 
auch Ereignisse der Perserkriege im Drama darstellte: 
dieser Epoche Taten, sie allein, hielt man also denen 
der Heroenzeit fiir ebenbiirtig; ja die Wirkung jenes 
ersten Stiickes war so erschiitternd fiir die Athener, 
weil sie die Einnahme jener Stadt durch die Perser als 
yeigenes Leid« empfanden, daB der Dichter —zu hoher 
Geldbu8e verurteilt wurde. 

Die groBen Kampfe gegen den scheinbar tibermachti- 
gen Feind waren es auch, die dem Leben des Aischylos 
den Gehalt gaben, das schwere Dunkel des Gedan- 
kens und das sieghafte Licht seines Freiheitsglaubens. 
Als Hoplit hat er selbst mitgekampft, den Sturmlauf 
bei Marathon mitgemacht, und seine Grabinschrift 
spricht nicht von seinem Dichterruhm, nur von seiner 
Bewahrung in dieser Schlacht. Wohl haben wir kein 
Bildnis von ihm als bezeugtes itherkommen, unwill- 
kurlich aber kehrt der Wunsch, es sich vorzustellen, 
immer wieder zu jenem bedeutenden Kopf des Kapito- 
linischen Museums zuriick, der einen GroBen seiner 
Zeit darstellt, voll mannlich-strengen Ernstes, ent- 
schlossener Kraft, gerad vorwarts dringenden Willens. 
Ganz und gar als tragischer Dichter hat er der Muse 
gedient. Mehr als 70 Dramen von ihm besa noch die 
Bibliothek von Alexandreia. Sie alle und noch weit 
mehr haben die Athener an ihren GroBen Dionysien 
gesehen ; nur ein Stick hat Aischylos fiir Konig Hieron 
von Syrakus gedichtet, zur Verherrlichung der neu- 
gegriindeten Stadt Aitnai. Bei diesem Aufenthalt in 
Sizilien — wo er Pindar und Simonides begegnen konn- 
te —hat der Dichter auch die tPerser’ noch einmal auf- 
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gefiihrt. Gegen Ende seines Lebens ist er ein zweites 
Mal in den Westen gezogen. In Gela auf Sizilien ist 
er 456 auch gestorben. 

Sieben Werke nur sind uns von Aischylos! erhalten, 
eine Auswahl, die man fiir die Schule des spateren 
Altertums getroffen hat; auch noch eine engere von 
drei Stiicken war verbreitet. Einige bedeutende Bruch- 
stiicke, bis in die jiingste Zeit durch Papyrusfunde 
vermehrt, geben ein wenig Erganzung. Ist aber also 
nicht einmal ein Zehntel des Gesamtwerks auf uns 
gekommen, so dirfen wir uns doch rihmen, ganz be- 
sonders Wertvolles, ja in der Orestie das Hoéchste 
schlechthin zu besitzen, das Aischylos geschaffen hat. 
Die erhaltenen Dramen ordnen sich folgendermafen. 
Die ‘Hiketiden’, d. h. Bittflehenden, Eingangsstiick 
einer die Geschichte des Danaos und der Danaiden 
behandelnden Tetralogie (Vierstiickform), wird dem 
Jahrzehnt zwischen 490 und 480, also den Jahren zwi- 
schen Marathon und Salamis, angehoren, ungefahr 
der Zeit, fiir die auch der erste Festspielsieg des Dich- 
ters (485/484) bezeugt ist. Die ‘Perser’ sind mit an- 
deren, inhaltlich nicht zugehorigen Dramen (‘Phi- 
neus’, ‘Glaukos aus Potniai’, Satyrspiel ‘Prometheus’) 
acht Jahre nach Salamis aufgefihrt worden (472). 
Sowohl der ‘Gefesselte Prometheus’ wie die ‘Sieben 
gegen Theben’ sind wieder Teile eines trilogischen 
Ganzen gewesen, jener ein Einleitungsstiick, etwa um 
das Jahr 470 zuerst gespielt, diese der AbschluB einer 
thebanischen Dramendreiheit, als deren Auffiithrungs- 
jahr 467 wberliefert ist. Die*Orestie’,aus dem Jahre 458, 


1 Die Einleitungen zu den Ubersetzungen der Orestie von 
Wilamowitz, c. XIV seines IV. Ubersetzungsbandes und 
Leskys genanntes Buch (mit Literaturtibersicht) geben dem 
Leser die notigste Erganzung. 
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ist die einzige vollstandig erhaltene Trilogie des Alter- 
tums. 

Es sind immer hohe Gedanken, solche, die den Men- 
schen an sich und die menschliche Gemeinschaft als 
solche angehen, um die der Geist dieses tragischen 
Dichters kreist. Wir fiihlen es schon in jenen beiden 
friihen Dramen, den ‘Hiketiden’ und den ‘Persern’, 
die beide noch recht archaische Ziige zeigen und da- 
durch verwandt wirken, vor allem durch das Vor- 
herrschen des chorischen Elements und durch ihren 
bunten agyptischen und orientalischen Schmuck in 
Tracht, Wort, Musik. Die Danaidentetralogie ringt 
danach, etwas vom Verhaltnis der Frau zum Manne 
durch gedankenreichen, nun kérperhaft gewordenen 
Mythos zu sagen; in den ‘Persern? ist es die Demiiti- 
gung frevelhaft-herrischer Uberhebung, die sich uns 
darstellt. 

Die aus Agypten vor ihren mannlichen Unterdriik- 
kern, den Sdhnen ihres Oheims Aigyptos, geflohenen 
yungfraulichen Madchen suchen in Argos, der Heimat 
ihrer Ahnin Io, Schutz. Sie finden ihn beim Kénig 
und dem von ihm befragten Volk, und die ihnen nach- 
setzenden Agypter werden zuriickgewiesen. Allein das 
darauffolgende Stiick hat einst doch ein auf ihrer Ver- 
wandtschaft beruhendes Anrecht dieser Aigyptossdhne 
auf sie nachgewiesen, und so wird zwar nicht Aus- 
lieferung der Danaiden, aber rechtmafige Ehe in Ar- 
gos beschlossen. Im Fortgang der Geschichte — deren 
Verteilung auf das zweite und dritte Stiick uns nicht 
ganz deutlich ist — geschieht der Mord der ihr Magd- 
tum um jeden Preis verteidigenden und damit sich 
gegen die Natur vergehenden Madchen an ihren 
neuen Gatten; nun sind sie, die das Ziel der Ehe nicht 
1 Vgl. Verf., Stasimon S. 83 ff. 
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erreichten, fiir ewig mit zielloser Arbeit in der Unter- 
welt gestraft. Aber die eine, Hypermestra, hat »aus 
Sehnsucht nach Kindern« ihr den Schwestern ge- 
gebenes Wort gebrochen und den Gatten verschont: 
es war ein Héhepunkt des dritten Dramas, als, um sie 
zu rechtfertigen, die Gottin Aphrodite selbst erschien. 
Aus ihrer Rede, die ein Preis des Eros war als der 
Zeugungsurkraft, horen wir noch die Verse: 


Es sehnt der reine Himmel sich, zu sehren das Land. 
Sehnsucht erfaBt die Erde nach der Hochzeit Gliick. 
Und NaB vom UberfluB des Himmels niederfallt, 
Das fruchtbar macht die Erde. Sie gebiert fiir uns 
Der Herden Weidegriin, Demeters Lebenskraft, 

Und auch der Baume Bliitezeit vollendet sich 

Im Regenschaum. Des allen bin ich Wirkerin. 


Schon im Eingangssttick hatte der Dichter den Chor 
von der Liebesgottin singen lassen: »Ihre Macht ist 
der des Zeus am ndchsten, wenn sie mit Hera im 
Bunde«; die Ehe war ihm gottgewollte Bestimmung. 
Das Satyrspiel dagegen stellte ein Liebesabenteuer 
dar, das Poseidon mit der ihm unterliegenden Da- 
naide Amymonet? hat, und fiir den Ton, auf den es ge- 
stimmt war, ist das zwingende Argument des Gottes 
bezeichnend: »Dir ist Geschick, gefreit zu werden, 
mir zu frei’n.« — Die eigentliche Hauptperson des 
Gesamtgeschehens ist, wie schon diese Andeutung des 
Inhalts zeigt, der aus den Madchen bestehende, an 
Zahl sehr groBe Chor. Dem entspricht, da8 seine Lie- 
der, mannigfaltig sich duBernd, in Gebet, Bittflehen, 
Verzweiflung, Drohung, Dank, Segenswunsch, weit- 


1 Diirers Stich Der Raub der Amymone (auch Das Meer- 
wunder genannt) bringt die alte Sage in einer sehr eigen- 


tiimlich neuen Form. 


124 Die klassische Zeit 


hin das erhaltene Stiick fiillen. Ein an Zahl nicht ge- 
ringerer Chor von Dienerinnen steht ihm zur Seite; 
eine Agypterschar bricht noch zum SchluB herein. 
So sehr ist hier die Masse in den Blick gestellt, farbig- 
fremdlandisch gekleidet, leidenschaftlich smgend und 
tanzend, in lodernder Bewegung auffahrend, manch- 
mal bis ins Groteske hinein, aber auch im Schmerz 
zusammensinkend: dem altesten Spiel sind wir noch 
nicht allzu fern. Die fiir das Drama so wesentliche 
herausragende Einzelgestalt, des Chores Gegenpol, 
zeigt sich uns in dem Landeskonig, bei dem die Mad- 
chen Schutz suchen, in dem Vater, der sie begleitet, 
ihnen auch einmal entgegentreten muB, wie auch in 
dem agyptischen Herold, der sie bedroht. Und in dem 
Ringen des Chores mit jenem Konig, den sie durch 
Beweise ihrer argivischen Abkunft, durch Flehen, ja 
durch Drohen zu gewinnen suchen, in dem Ringen 
des seinem Volke verpflichteten Herrschers mit sich 
selbst, ob er der gefahrlichen, Verantwortung hei- 
schenden, aber doch berechtigt scheinenden Bitte 
nachgeben soll, wird schon etwas von dem sichtbar, 
was wir das eigentlich Dramatische nennen, so sehr 
der Konig selbst auch noch nach Wesen wie nach sei- 
nem Namen, Pelasgos, im Typischen verharrt. 

Drei solcher Einzelgestalten, Trager eines Sonder- 
geschicks, zeigen die *Perser’: die Koniginmutter, in 
asiatischer Pracht erscheinend, aber von vornehmstem 
Wesen, um das Los der in die Ferne Gezogenen, des 
nun geschlagenen Heeres, des nun fliichtigen Sohnes 
tiefbesorgt, doch so, dai ihr miitterliches Gefiihl] nur 
gehalten und beherrscht sich kundtut; der Geist ihres 
verstorbenen Gatten Dareios, zum Heros erhéht, ganz 
zum Weisen, Wissenden gestaltet, als mahnendes 
Gegenbild errichtet zu dem stiirmischen, unbedach- 
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ten Sohn Xerxes; er selbst endlich als jammerlich Ge- 
schlagener, in zerfetztem Kleide heimkehrend, diese 
Heimkehr nicht minder kiinstlerisch stilisiert und zu 
eindrucksvoll-unhistorischer Szene geformt wie die 
der Unterwelt entstiegene Erscheinung des Vaters. 
Der Sinn des ganzen schlichten Spieles, das Aristo- 
phanes ein »herrliches Werk« nennt (Friésche 1027), 
ist das stolze Sprichwort »Das Hellenische ist das Freie«; 
so klingt es auch im Schlachtruf der Hellenen selbst 
(V. 402). Wie in der Bunten Halle Athens damals als 
erste groBe Darstellung historischen Geschehens die 
Schlacht von Marathon zu schauen war, so ertont hier 
der Preis der Schlacht von Salamis als des Sieges der 
freien Burgerstadt, unter geradezu sichtbarem Ein- 
greifen der olympischen Géotter, iiber die despotisch 
regierte fremde »Herde«. Wo vernahmen wir das 
schon einmal? In des Halikarnassiers Geschichtswerk, 
und die Grundauffassung der beiden, des Dichters 
und des Historikers, von dem Zuge gegen Hellas ist 
schlechthin die gleiche, da er namlich ein durch Ver- 
fihrungskiinste schlechter Ratgeber genahrtes, von 
menschlicher Uberheblichkeit getragenes Unterfan- 
gen gewesen ist, bei dem die Gottheit nicht nur Ra- 
cherin, sondern geradezu Vollstreckerin des bésen 
menschlichen Strebens war. Kein Zweifel, das grobe 
Dichtwerk ist — freilich in héherem als in »kritischem« 
Sinne — die »Quelle«des Geschichtswerks gewesen. Zu- 
dem stimmt die packende Schilderung der Schlacht 
im Sachlichen durchaus zu Herodots Darstellung, ja 
die Fiille der realen Kenntnisse vom gegenwartigen 
wie vom vergangenen Persien ist auch im Dichtwerk 
erstaunlich. Und welche Tiefe im Traum der Kénigin, 
daB die so verschieden gearteten und verschieden 
gewandeten Frauengestalten Europa und Asien als 


126 Die klassische Zeit 


gleich groB, gleich schon, ja als Schwestern erschei- 
nen! Aus echter Kenntnis und dichterischer Phanta- 
sie ist in diesem Werk ein wundersam leuchtendes 
Gewebe entstanden. Und die tiefste Vaterlandsliebe 
wird hier vereint mit der Ehrung des besiegten Fein- 
des: wir tragen die Sorgenlast der Heimgebliebenen 
mit, wir stimmen ein in ihre reichen Klagelieder, denn 
sie stelgen auf in die Hohe des allgemein Mensch- 
lichen. Diese fremdartig getoénten musikalischen 
Stiicke umschlieBen und gliedern die Handlung klar, 
soweit von Handlung in dem noch altertiimlichen 
Spiel die Rede sein kann; umfaft es doch in seinem 
ersten Teil nur eine Epoche der Erwartung — kinst- 
lerische Erfindung des Dramatikers Aischylos, wah- 
rend jene ‘Phoénizierinnen’ des Phrynichos das Ein- 
treffen der Ungliicksnachricht schon voraussetzten —, 
im zweiten Teil nur den Botenbericht und seine Nach- 
wirkungen. So ausdrucksvoll aber sind diese Lieder in 
ihrer Einfachheit, so sehr selbst von uns noch nach- 
zuerleben in ihren Rhythmen, Worten, Rufen, dab 
wir fast vergessen, wie sehr einst die Musik — Gesang, 
Reigenschritt, Oboenspiel — die Wirkung verstarkt, 
nein, vollendet hat. 

‘Prometheus’ und ‘Sieben gegen Ti iahens zeitlich sich 
nahestehend, sind auch gedanklich verwandt bei 
starker Verschiedenheit von Stoff und Form, zumal 
jenes ein Eingangs-, dieses ein AbschluBstiick ist; denn 
hier tritt uns beidemal der Mann entgegen, der ganz 
auf sich allein gestellt ist und im Kampf mit der Um- 
welt sich als Held offenbart. So wachst menschliches 
Wesen in die Sphare der Tragik hinein. 

Kein anderer athenischer Dramatiker, soviel wir wis- 
sen, hat es gewagt, die Gestalt des Prometheus noch 
einmal zu zeigen, so wberwaltigend hat dieser Aischy- 
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leische Prometheus gewirkt, er, der an den Fels Ge- 
schmiedete, Gepfahlte, den die Schauer der Hoch- 
gebirgseinsamkeit umwittern, da8 er klagt! nach 
langem Schweigen: 


O heiliger Ather und ihr Liifte leichtbeschwingt, 

Der Stroéme Wasser und du Liacheln tausendfalt 
Wogender Meersflut und Allmutter Erd’ und dich, 
Alliiberschauend Rund der Sonne, ruf’ ich an: 

Seht her, was ich von Géttern leiden muB — ein Gott! 


In unsagbare Dimensionen hallen diese Rufe des 
Menschenfreundes und Menschenhelfers hinaus, des 
titanischen Gegners der noch jungen Zeustyrannis. 
Er wuBte sein Schicksal und wiahlte es dennoch. Wie 
konnte ihn der aus dem Meere auffahrende Chor der 
Ozeantochter trésten! Mit Bitterkeit weist er den Ver- 
such des Meervaters selbst ab, zwischen ihm und Zeus 
zu vermitteln. DreiBigtausend Jahre lang aber muB 
er, wie der Dichter erfindet, auf die Befreiung war- 
ten; jetzt gilt: »Denn der erstand noch nicht, der 
dich erlésen wird.« Wie eine Schwester im Leid, sie 
aber ganz und gar schuldlos leidend, erscheint Jo, von 
jenem selben Zeus, ihrem Liebhaber, in eine »irrende 
Kuh« verwandelt, vom Stachel des Wahnsinns durch 
die Lander gejagt. Und der Gefesselte, Gequalte muB 
die aus weiter Ferne hierher Verschlagene trosten 
und belehren iiber ihre Weiterwanderung und deren 
Ziel. Zu héchster Hohe steigt die trotzende Kraft am 
Schlu8 : des Gétterboten Drohungen, der ihm ein dem 
Zeus gefahrliches Geheimnis entlocken will, achtet 
Prometheus fiir nichts, und die Drohung wird Wahr- 
heit: 


1 Nach L. Wolde, ebenso die Verse S. 130; die S.128 nach 


Droysen. 
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Schon wird zur Tat das dréiuende Wort. 
Es erbebet die Erd’, 
Und der Donner, er briillt dumpf hallend empor, 
Und es zuckt und es zischt der geschlaingelte Blitz 
Sein FlammengeschoB; aufwirbeln den Staub 
WindstoBe, daher wie im Taumel gejagt 
Rast Sturm auf Sturm, ineinander gestiirzt 
Mit des Aufruhrs Wut; 
Ineinander gepeitscht stiirzt Himmel und Meer! 
Und solche Gewalt, 
Sie kommt nur von Zeus, ich weiB es genau, 
Und erfiillt mich mit Grauen! 
O Mutter, du heilige Macht, der du schwingst, 
O Ather, der Welt allfreundliches Licht, 

Sieh, welch Unrecht ich erdulde! 


Damit sinkt der Titan zugleich mit seinem Felsen in 
die Tiefe. Wie hat der Geist des Dichters diesen Riesen 
eingebettet in das Element gesehen, das seinem We- 
sen zugehoért! Dargestellt aber wurde von dem, was 
die Verse besagen, wohl nur ganz weniges: die Phan- 
tasiekraft der Zuschauer bedurfte nur der Andeutung, 
um das Ganze zu sehen. — Das Feuer des Aischylei- 
schen Prometheus loht im Goetheschen wieder auf, 
dem freilich solche Prifungen erspart bleiben. 

Die Fortdauer der Qualen zeigte einst das darauf- 
folgende Stiick. Der Fels mit dem Angeschmiedeten 
ist wieder emporgetaucht, ein neuer Besucher er- 
scheint in der Eimsamkeit: der Adler, der ihm die 
Leber zerfleischt. [hn bezwingt endlich durch siche- 
ren Schu8 Herakles, ein Nachkomme der Io. Worauf 
aber schon in dem erhaltenen ersten Stiick leises Wort 
hindeutet, der Ausgang brachte doch eine Verséh- 
nung der unversdhnlich scheinenden Gegner. Der 
Gotterkonig hatte die Grausamkeit seiner Jugend- 
jahre zu reiferer Milde gebandigt, der Trotz des Ti- 


ROWE MIS CESOL IS GISUEIN ase) Iat 


® ~ 
ie atie am Peet ieee 
eo 


) J 


Der ‘Prometheus? 129 


tanen hatte sich erweicht, und er gab jenes Geheimnis 
preis, das die Zeusherrschaft bedrohte: der Himmels- 
kénig muBte die Vermahlung mit der Meergéttin 
Thetis meiden, wenn nicht ein aus dieser Verbindung 
entsprossener Sohn machtiger werden sollte als der 
Vater. So endete das Drama mit der »Lésung« des 
Prometheus, wie sie ahnlich auch Goethe darstellen 
wollte, von dem die Prometheusgestalt jahrzehntelang 
Wiedergeburt heischte. Ein drittes Stiick, ‘Der Feuer- 
trager’, hat vielleicht von einem attischen Fest ge- 
handelt, das, mit Fackelwettlauf ausgestaltet, zu Eh- 
ren des gelésten Titanen in Athen eingerichtet wurde; 
doch ist uns sicheres Wissen versagt. Schon friiher 
(S. 121) wurde zudem das 472 aufgefiihrte Satyrspiel 
‘Prometheus’ erwahnt; in ihm wollte ein Satyr die 
neu aufbliihende, ihm ja noch unbekannte Blume des 
Feuers kiissen und umarmen und kam doch nur in 
Gefahr, sich den Bart zu versengen. — Wenn in dem 
‘Gefesselten Prometheus’ die durch die Natur des 
Themas geforderten langen Reden in bemerkenswert 
fliissiger Sprache dahingehen, so sind dennoch auch 
an ihm altertiimliche Ziige unverkennbar. Am sicht- 
barsten sind sie in den breiten Schilderungen ferner, 
dstlicher und siidlicher, Lander und Volker, zu denen 
Ios Wanderung den AnlaB gibt, so wie im darauf- 
folgenden Stiick die Wanderungen des Herakles eine 
ebenso ausfiihrliche Schilderung des Westens durch 
Prometheus veranlaBten, machtige Ausweitung des 
Horizonts, Beschworung abenteuerreicher Ferne — 
Kunstmittel noch unklassischen Stils. Von fremder 
Hand fiir eine spatere Auffiihrung tiberarbeitet er- 
scheinen gewisse Chorpartien, so wie auch der Schlub- 
gesang der ‘Sieben’ fiir einen spateren Geschmack 
umgestaltet worden ist. Aber weder hier noch dort 
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ist — wenigstens nach unserer Ansicht — dadurch der 
‘eigentliche Charakter des Kunstwerkes angetastet 
worden. 
Wie Konig Laios im ersten Stuck der thebanischen 
Trilogie, Konig Odipus im zweiten im Mittelpunkt 
gestanden haben wird, so steht Eteokles in den ‘Sieben’ 
da, ganz Mann und Krieger, und sein Geist fiillt das 
Ganze, so daB es das mannlichste der Aischyleischen 
Dramen geworden ist, »von Ares voll«, wie der Weis- 
heitslehrer Gorgias und nach ihm Aristophanes sagte. 
Kaum ist hier Handlung im Sinne des auBeren Ge- 
schehens; denn was ist der Inhalt anderes, als da 
Eteokles in der vom Feinde bestiirmten Stadt die Ver- 
teidigung ordnet, selbst gegen den Bruder auszieht 
und zugleich mit ihm fallt? Aber hier sind eindrucks- 
volle Bilder - so die an den Burgaltaren um Gotter- 
hilfe flehenden thebanischen Madchen, deren Ohr 
schon das Brausen des Schlachtfeldes vernimmt -, ist 
prachtvolle Kraft der Phantasie — sieben Kampfer- 
paare, vierzehn zum Kampf geschmiickte Krieger, 
sehen wir, durch Botenbericht Mann fiir Mann vor 
unsern Geist gestellt, an den sieben Toren sich gegen- 
ubertreten —, hier ist vor allem heldenhafte Gesin- 
nung, wahrhaft heroische Haltung. Denn Eteokles 
ist der einsame Kampfer, niemand steht ihm zur 
Seite. Die miirbemachende Angst der Frauen muB er 
bandigen; gegen ihren Rat und ihre Bitten zieht er 
in den. Kampf und macht damit das Schicksal des 
verfluchten Oidipussohnes, im Bruderstreit unter- 
zugehen, zu einem freiwillig gewahlten. So besiegt 
er das Schicksal: 


Konig mit Konig, Bruder gegen Bruder und 
Feind wider Feind, so tret’ ich an. Man bringe gleich 
Die Schienen mir, Schutz gegen Lanzen und Gestein! 
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Dieser Kampf aber rettet zugleich das Vaterland. Was 
uns der epische Dichter im Wesen Achills und Hek- 
tors an Tragik ahnen 1aBt, das ist hier greifbar Ge- 
stalt, Mahnbild der Tat geworden, und von der Wir- 
kung sagt Aristophanes, jeden Mann, der das sah, er- 
griff Verlangen, ein »lodernder Kaémpfer« zu werden. 
Wir aber blicken hier noch einmal auf jene Urzelle 
des Dramas, die Gegeniiberstellung von Einzelgestalt 
und Chor, zuriick: in dem Ringen des Eteokles mit 
der Frauenschar um die Erhaltung der Mannesehre 
gerade durch den Untergang hat sie einen ganz neuen 
Gehalt bekommen, der richtunggebend nachwirkt 
in der Geschichte des Dramas der Weltliteratur. — 
In einem groBen Klagelied ahnlich dem der ‘Perser’ 
endet dieses auch noch altertiimlich herbe, hart ge- 
fiigte Drama, stromt die ganze Trilogie aus, die das 
Walten des Geschlechtsfluches im Hause des Laios, 
durch bése Tat von ihm selbst aufgerufen, darstellte. 
Inhaltlich zugehorig war auch das Satyrspiel ‘Sphinx’, 
von dessen Handlung wir aber nichts Genaueres 
wissen. 

Wir nahern uns der ‘*Orestie’, an Umfang und Bedeu- 
tung nur den allergréBten Wort- und ‘Tonschépfun- 
gen aller Zeiten, der Matthauspassion etwa, ver- 
gleichbar. Goethes Urteile+ tiber ihr erstes Drama, 
den ‘Agamemnon’, treten vorweg ins Gedachtnis: das 
Stiick, »das ich von jeher abgottisch verehrt hattex, 
veine... uralte Riesengestalt, geformt wie ein Un- 
geheuer«, »das Kunstwerk der Kunstwerke . . .«, »das 
Gewebe dieses Urteppichs: Vergangenheit, Gegen- 
wart und Zukunft sind so gliicklich in eins verschlun- 
gen, da man selbst zum Seher, das heiSt: Gott ahn- 
1 Annalen 1816; Brief an W.v. Humboldt vom 1. Sep- 
tember 1816. 
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lich wird, und das ist doch am Ende der Triumph aller 
Poesie im GréBten und im Kleinsten«. 

So wie die altgriechischen Theogonien mit der Nacht 
das Dasein beginnen lassen, so laBt auch der tragische 
Dichter seine Schépfung aus der Nacht emporsteigen, 
damit zugleich die Vergangenheit, von der Goethe 
spricht, so schwer an Schuld: der Preisgabe des Kindes 
Iphigenie durch den Vater als Opfer fiir die Heeres- 
gesamtheit, dem blutigen langen Krieg unter seiner 
Fuhrung, dem verfiihrerischen Gebaren Helenas 
wie dem Ehebruch ihrer Schwester Klytaimestra. Von 
dieser Vergangenheit ist die Gegenwart gesattigt voll 
und ihr schweres, immer schwerer werdendes Ge- 
wicht lastet auf den Menschen des Spiels wie auf den 
Horern. Griechenschuld aber ist wieder in unauflés- 
licher Verkettung veranlaSt durch Troerschuld; ha- 
ben sie doch den Gott des Gastrechts und des Menelaos 
Ehre zu tief gekrankt. Nun hat sie die starke Hand 
des Zeus geschlagen, Ilions Fall ist die Stihne. Die 
Nachricht davon beherrscht, leuchtend als Siegesfanal 
oder schwelend wie gefahrlicher Brandstoff, den ersten 
Teil des Dramas. Wie wird jener andere, nicht ge- 
ringere Schuldteil abgetragen werden? Diese Erwar- 
tung durchbebt uns, Der Konig erscheint, wie ihn der 
vorausgesandte Herold angekiindigt hat. Als Sieger 
nach zehnjahrigem Kriege? Es ist, als ob das Leid 
der Vergangenheit, scheinbar wberstanden, in Wahr- 
heit noch gegenwartig, inm das Wort hemme, als ob 
schon Ahnung des Kommenden seinen hohen Herr- 
schergeist beschatte. Und die Damonie seines rach- 
suchtigen Weibes trrumphiert uber den siegreichen 
Fiirsten, den »Ganzerhabenen«, zwingt ihn aus dem 
lustvollen Gefiihl ihrer Uberlegenheit zu prunk- 
vollem Einzug in den Palast, vor dem die Bedriickt- 
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heit und Demut seines Herzens schaudert. Die Pforte 
des Atreidenhauses hat sich geschlossen. Unsere Ge- 
fiihle driickt der Chor aus!: 


Was wollen diese Grauenbilder, 

Die vor der ahnungsyollen Seele 

Nicht weichen wollen, diese Klinge, 
Vielsagend, 

Die ungerufen, unwillkommen ténen, 

Und die das Herze 

Nicht wie ein wirres Traumgesicht 
Verscheucht und frei und ruhig schlagen mag? 


Klytaimestras Wille zerbricht an der diamantenen 
Seelenstaérke Kassandras, die ihrem Herrn als Sklavin 
hat folgen miissen und regungslos vor dem Hause 
harrt; nicht zwinet sie diese zum Eintritt, sondern 
freiwillig, in seherischer Erkenntnis dessen, was das 
SchloB an Vergangenem birgt, was ihrer selbst dort 
wartet, durchschreitet sie das Joch des Tores: eine 
Sklavin und eine tragische Heldin. Der Schrei des 
Ermordeten ist wie in der Gewitterschwiile der Blitz. 
Die grausige Gestalt der Morderin, den Blutfleck an 
der Stirn, das Mordbeil in der Hand, die Getoteten 
zu FuBen, verteidigt ihr Recht als Mutter Iphigeniens, 
als durch Kassandra Beleidigte gegentiber dem Volk 
von Argos, dargestellt im Chore, der in gedanken- 
reicher Ratlosigkeit sich windet, doch den BeschluB 
des Zeus »Der Tater muB leiden«als letztgiiltiges Wort 
ihr entgegenruft. Und Klytaimestra horcht auf: Opfer 
wird sie bringen, um den Fluchgeist des Hauses zu 
versohnen. Noch aber ist sie und mit ihr der Buhle, 
nun der neue Gatte, Aigisth, Herr des Landes. 


1 Tn der freien Ubertragung von Wilamowitz wie auch das 
S. 135 f. Wiedergegebene. 
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Diese auf uns gekommene Trilogie laBt etwas ahnen 
von der Weise, wie der Dichter so ein gewaltiges Ge- 
fiige gliederte. Der ‘Agamemnon’ ist als das erste 
bei weitem das umfangreichste der drei Stiicke, in 
der sprachlichen Form das reifste, an Gedankenge- 
wicht das schwerste, in seinem rhythmisch-musika- 
lischen Wesen das geheimnisvollste. Packend durch 
die Handlung, kraftig in szenischer Fuhrung ist das 
kurz zusammengeraffte zweite Stiick, nach dem 
Chor die ‘Choephoren’, d. h. Grabspenderinnen, ge- 
nannt. 

Nach langen Jahren ist im Sohn der Racher gekom- 
men, von Apollon mit dem unausweichlichen Befehl 
bedacht, dem aber eigener Wille zustimmt, die schul- 
dige Mutter zu toten. Das hilfeheischende Totenopfer 
der Schwester Elektra am Grabe des Vaters, in ande- 
rem Sinne eigentlich verlangt von der Schuldangst der 
Mutter, fiihrt in rascher Geschehensfolge zur Ver- 
einigung der beiden Einsamen. In auf und ab wogen- 
dem, leidenschaftlich beschworendem Wechselgesang 
erflehen die Geschwister und der Chor, Elektras Ge- 
nossinnen, fiir die drohende Tat die Hilfe der Gotter 
droben und des Vaters drunten: soll hier nicht das 
Furchtbarste auf Erden geschehen, da doch »Recht 
mit Recht zusammenprallen wird«? Die Dramamitte 
betont ein betrachtendes Stasimon, das Klytaimestras 
Tat miBt an Weiberunheilstaten der Vorzeit. Den 
noch unerkannten Sohn la{t die Mutter ins SchloB 
ein. Ablenkend von der Erregung dieser Augenblicke, 
die die raunenden Chorgebete umténen, ein kurzes 
Auftreten der alten Amme Orests, die, Aigisth herbei- 
zurufen beauftragt, inren vermeintlich toten Zégling 
in einer an Shakespeares Realistik mahnenden Weise 
beklagt. Nach der Beseitigung Aigisths die entschei- 
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dende Begegnung von Mutter und Sohn im SchloB- 
tor: Orests Grauen vor dem Muttermord tiberwindet 
die nur hier aufklingende Stimme des Begleiters Py- 
lades, nicht nur an Apoll mahnend, sondern wie mit 
seiner Stimme sprechend. Und dann, nach der Tat, 
— die ein griechisches Drama auf der Biihne selbst 
nicht zeigt — die immer staérker hereinbrechende Sinn- 
umdusterung des Taters, der davongejagt wird durch 
der Erinnyen unsichtbares, ihm aber allzu sichtbares, 
grauenhaftes Erscheinen. 

Zu diesem ereignisreichen Stiick, aber auch zum ‘Aga- 
memnon’ steht das AbschluBstiick der Trilogie, die 
‘Humeniden’, in bedeutendem Gegensatz: der sinn- 
liche Eindruck, Wirkung auf Auge und Ohr, wird ge- 
sucht als Mittel der Erschiitterung; das Unsagbar-Ge- 
heimnisvolle, wie es im ‘Agamemnon’ lebt, wie es am 
SchluB der ‘Grabspenderinnen’ den Horer tiberwalti- 
gen muB, wird nun greifbar und sichtbar. Leibhaft er- 
scheinen jetzt die Erinnyen und doch so grausig, daB 
nach glaubhaftem Bericht Frauen bei der Auffihrung 
in Ohnmacht sanken. Und die Rhythmen ihrer Lieder 
und Tanze haben ihre Urkraft rein bewahrt: 


Mutter Nacht, hére mich, 
Mutter Nacht, du gebarst 
Mich der Welt des Lichtes, 
Mich der Welt der Finsternis 
Zum Gericht. 

Letos Sohn krankt dein Recht, 
Raubt das Wild. Mir gehort’s 
Mutterblutbesudelt. 


Uber dem Opfer, da sprech ich den Spruch: 
Sinnesbetorung, 

Sinnesyerstorung, 

Seelenqual. 
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Das ist der Rachenden Zaubergesang, 
Fesselt die Seele 

Ohne der Laute Schall, 

Dorret dem Menschen das Mark im Gebein. 


Mit groBer Wirkung hat Schiller in seiner eindrucks- 
vollsten Ballade dieses Erinnyenlied wiedergegeben, 
zum Teil in woértlichem Anschlu8 an das Original, 
dessen Kenntnis er einer Ubersetzung Wilhelm von 
Humboldts verdankte. — Sichtbar wird in diesem 
SchluBstiick auch der Widerstreit zwischen dem Recht 
des Vaters auf Suhne und dem gleichen der Mutter, 
zwischen denen das Kind steht, im ProzeB ausgefoch- 
ten, und zwar so, daB wir aus der Sphare des ahnenden 
und schwankenden Menschlichen in die Klarheit gétt- 
licher Gestalten gehoben werden: Apollon und Athene 
ringen mit den Erinnyen. Um die Sache geht der 
Kampf jetzt mehr als um die Menschen. Das zeigt 
schon das Lied der Racherinnen imZentrum desStiicks, 
in dem sie, hier die Natur des Unterirdischen ab- 
streifend, verkiinden, was Grundlage aller Gemein- 
schaft bleiben mu: das heilige Recht; zeigt nicht 
minder die feierliche Einsetzung des Areopags, des 
Felsens der Gerechtigkeit und Hiiters der Ehrfurcht. 
Aber gerade vor ihm zeigt sich jener Gegensatz zwi- 
schen Vaterrecht und Mutterrecht, der dem Dich- 
ter zugleich ein Generationsgegensatz der géttlichen 
Machte ist, sachlich als schlechthin unauflésbar. Denn 
die Stimmen der Richtenden fiir und wider sind 
gleich; die Menschen hatten freilich Orest sogar ver- 
urteilt, nur Pallas Athenes Stimmstein, der Mutter- 
losen, die ihrer Natur nach allein die Sache des Vaters 
kennen kann, rettet ihn davor. So darf, da beiden Auf- 
fassungen gleiches Recht zugesprochen wird — fast 
kérperhafte Darstellung des tragischen Konflikts an 
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sich —, die Gnade sprechen: Orest darf frei in seine 
Heimat ziehen. Und die wieder ausbrechende Leiden- 
schaft der empérten Erinnyen sanftigen Athenes gii- 
tige Worte. Hier erst ist die héchste, die wahre Ge- 
rechtigkeit erreicht. Durch sie werden die Rache- 
gottinnen zu Segensgottinnen. In kultischem Gesang 
und Prozession, woran die Gesamtheit der Zuschauer 
teilnimmt, klingt die Trilogie aus und kehrt so in 
machtiger Linie zum Ursinn dieses attischen Festes 
der Gemeinschaft zuriick. So freundlich ist die Stim- 
mung geworden, da das heitere Satyrspiel sich einst 
gewiB wie organisch angefiigt hat; es handelte von 
einer Episode auf der Heimfahrt des Menelaos, auf 
die der Bericht des Herolds im ersten Stiick schon vor- 
bereitet hat. 

Aus der nicht groBen Zahl der nur durch Bruchstiicke? 
und antike Inhaltsangaben uns etwas bekannteren 
Tragédien heben sich einige besonders heraus. Ein ge- 
waltiges Unterfangen mu8 die ‘Lykurgie’ genannte 
Tetralogie gewesen sein. Kampfe von Religionen auf 
thrakischem Boden enthielt sie, den Untergang des 
Landeskonigs Lykurgos, der sich gegen den Dienst 
des neu einbrechenden Gottes Dionysos stemmte; 
noch dréhnt uns aus einem zufallig erhaltenen Chor- 
fragment die aufreizende Musik der neuen dionysi- 
schen Weihen entgegen?. Und welche Wurde der 
Nachempfindung und Erfindung, daB der Dionysos- 
feind und Prophet des Helios-Apollon, Orpheus, noch 
vor der Morgendimmerung das Gebirge besteigt, um 
den Gott des Gestirns bei dessen Erscheinen anzube- 
ten! — Sehr selbstandige Erfindung gegentitber Homer 
zeigte die troische Trilogie: in den ‘*Myrmidonen’ will 
1 Deutsch gibt sie L. Wolde in seiner Aischylostibertragung. 
2 Vgl. Verf., Stasimon S. 77. 
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das hellenische Heer Achill steinigen, wenn er sich 
nicht wieder in die Kampfgemeinschaft emordnen 
will, und seiner Liebe zu Patroklos hat dieser Dichter 
die Form einer Leidenschaft gegeben. — Wie hat er 
auf der Buhne hohen Stolz, allerhéchsten Schmerz 
dargestellt? Durch langes, iberlanges Schweigen. So 
saB Achill, als Priamos den Sohn, seines Freundes 
Morder, lésen wollte, fast stumm vor ihm; so sab 
Niobe verhullt auf dem Grabe ihrer Kinder, wortlos 
bis ber die Mitte der Handlung hinaus. 

Versucht man das Gesamtbild Aischyleischer Kunst 
und Wesensart auch nur in allgemeinem Umrif an- 
zudeuten, so taucht unwillkiirlich jene gigantische 
Gestalt vor dem Blick auf, die Aristophanes fiinfzig 
Jahre nach seinem Tode in den 'Fréschen’ beschwort: 
der »Bakchische Konig«, der groBe Erzieher seiner 
Mitburger, die sich wie einst »emporrecken sollen an 
seinen Gestalten«, die in des Vaterlandes Not keinen 
notiger brauchen als ihn; glihend ist er vor Leiden- 
schaft, wie feuersprithendes Eichenholz, wie ein Lowe, 
ein Stier, doch zugleich stolz beherrscht ; von der Ewig- 
keit seines Werkes innerlichst tberzeugt, so schwer 
verstandlich und iiberladen auch seine Sprache, so 
altertiimlich seine Technik der jiingeren Generation 
erscheint; Mann und Krieger, aber auf die heilig my- 
stische Tiefe horchend, aus der die Demeterverehrung 
aufsteigt. Unseren eigenen Eindruck mit dem Aristo- 
phanischer Zeit im einzelnen zu vergleichen, ware 
reizvolle Aufgabe; in Entscheidendem wiirde Uber- 
einstimmung sein. So wie Aischylos dort in der Unter- 
welt dem Schweigen zu rechter Zeit die gleiche Be- 
deutung beimift wie dem Wort, so auch, wie wir 
soeben erfahren haben, in seiner Kunst. Wenn aber 
das Wort ertént, ist es wuchtig, bliihend bis zu Uppig- 
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keit und Uberschwang, von geheimnisvollen Klangen 
in den Vokalen, von bindenden Stabreimen in den 
Konsonanten voll, oft den Vers zu geschlossenem 
Ganzen rundend, oft aber auch die Versform spren- 
gend, zur rechten Zeit die Hohe allgemeiner Be- 
trachtung erstrebend. Bringen die friihen Stiicke in 
den Reden noch viel Erzaéhlung von Fernliegendem 
und schmiickende Schilderung von Nebenwerk, so 
bindet die ‘Orestie’ alles straffer zusammen. Sie hat 
monumentale GréBe. Die Chorlieder sind nicht kiinst- 
lich Geformtes, sie sind lebendige Wesen, einfach in 
den rhythmischen Formen, weit fern von Pindarischer 
Kompliziertheit ; bis za dem Grade entwickeln sie sich 
im vorwartsgehenden Gedankenschritt, daB das er- 
reichte Liedziel ein sehr anderes sein kann, als der An- 
fang erwarten lieB. Aus kultischen Gesingen ver- 
schiedenster Art haben sie sich bereichert. Uns bleiben 
sie nicht fremd; sie konnen Stticke unserer eigenen 
Seele werden. — Das Element des Wunderbar-Unge- 
heuerlichen, griechisch Teras genannt, verwendet das 
alteste wie das jiingste erhaltene Drama (die ‘Kume- 
niden’); es kann ebenso bestehen in gigantischem 
Wort wie in sinnlichem Eindruck. Auch des gemalten 
Hintergrundes hat sich die spatere Kunst des Aischy- 
los bedient; wir wissen nicht genau, seit wann, nach 
Aristoteles (Dichtk. c. 4) zu urteilen, unter der Hin- 
wirkung’seines Erfinders Sophokles. 

So viele archaische Hinzelziige das Auge des Betrach- 
ters an diesem Kunstwerk, vor allem in seinen altesten 
Stiicken, bemerkt, so ist klar schichtender Aufbau 
schon des friihesten im Ganzen wie in seinen Teilen 
—Reden, Wechselreden, Liedern, Liedszenen — ber- 
all sichtbar. Alles ist durchgeformt, alles zur Einheit 
gerundet, viel Parallelitat wirkt wbersichtlich glie- 
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dernd. Man lese unter diesem Gesichtspunkt etwa die 
sieben Redenpaare der ‘Sieben’: sie hat strengster 
Wille zu einheitlicher Form gestaltet, ohne doch auf 
archaisch-bunten Schmuck zu verzichten. Dies eben 
nennen wir Kennzeichen des friihklassischen Stils. 

Fiir das Athem des ausgehenden 5. Jahrhunderts, des- 
sen SprecherAristophanes ist, gilt, wie gesagt, Aischylos 
als Schépfer des tragischen Stils. Worin besteht dessen 
Wesen? Was macht diesen Dichter zum Kinder der 
Tragik? Sein Auge sieht im Geflecht der Dinge die 
verschiedenen durchgehenden und sich verschlingen- 
den Faden, das Fir und das Wider, das doppelte Recht; 
sein Ohr hort im Dasein zugleich Weheruf und Se- 
genswunsch. Und in fruchtbarer Widersprichlich- 
keit, in gegensatzreicher Gedankenfiille gestaltet er 
im Kleide des Mythos dieses Leben. Zu jenen Wider- 
spriichen einer noch friihen Geisteswelt geh6rt als der 
wichtigste, daB im Geschehen der géttliche Wille und 
der selbstverantwortliche Wille des Menschen zu- 
gleich nicht nur gesehen, sondern auch als wirksam 
ausgesprochen werden. Dabei gedenken wir des ahn- 
lichen Zuges in der homerischen Dichtung und auch 
noch in der Herodoteischen Geschichtsschreibung. 
Hier tritt etwas ihnen Gemeinsames zutage. Allein 
der Ausdruck des Aischyleischen Dramas fiir diese dem 
Menschen ewig aufgegebene Antinomie ist scharfer, 
plastischer, ja zuweilen das Problem selbst als solches 
bezeichnend wie in jenem »Blutgott mit Blutgott zu- 
sammenprallen wird, mit der Rechtsgottin die Rechts- 
gottin« (Choeph. 461). Nicht minder wesentlich, im 
Grunde nur andere Formulierung desselben Gegen- 
satzes, ist, dai das Geschick des Einzelnen und frei 
Handelnden doch ganz notwendig bedingt erscheint 
durch den in seinem Geschlecht waltenden (Fluch-) 
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Geist, der ihm sein Tun vorschreibt. So tief aber auch 
das Herz dieses Dichters der Stachel des Zweifels ver- 
wundet hat, so sehr ihn der Gedanke belastet, daB 
Recht und Unrecht im Weltverlauf nicht rein zu son- 
dern sind, da ein Ausweg aus der »Weglosigkeit« 
kaum sich dem Auge zeigen will, seine Kunst offen- 
bart doch das tiefe Streben nach Befreiung aus der 
Zweiheit, und das Ziel, dem sie zustrebt, ist der Klang 
der Harmonie. »Aller Mitte hat Gott die Kraft ver- 
lehen.« Dieses Wort an zentraler Stelle der Eumeni- 
den (V. 529) bezeichnet auch das feste Zentrum seiner 
Seele. Und auch dieser Gott wiederum, der fiir den 
Dichter gleich Zeus, dem Hiiter des Rechts, ist, ohne 
daB ihm der Name geniigt hatte, stellt die vereini- 
gende Mitte der vielen, jaaller gottlichen Einzelgestal- 
ten dar. Zu ihm betet sein Chor (Ag. 160), betet er 
selbst aus tiefstem Herzen mit, »wenn man denn ein- 
mal wahrhaft die eitle Last von der Seele werfen soll«. 
Dieser Drang, das voneinander Getrennte zu ver- 
binden, kommt nicht selten in einer eigenartigen, ge- 
danklichen oder gar korperhaften Verschmelzung von 
gottlichem und irdischem Element zum Ausdruck: 
wenn der Mensch will, Gutes oder Boses, wird der 
Gott zum »Mitanpacker«, und in Klytaimestras wilder 
Erscheinung steht der Fluchgeist des Hauses wie leib- 
haftig vor uns. 

Wenn aber des Aischylos tragische Gestalten noch als 
Glieder einer Kette gesehen werden, wenn sie auch 
wie die archaischen Statuen mehr des Typischen als 
des Persénlichen an sich tragen, so fiihlen wir doch 
in ihnen seelische Hinzelziige, die uns ergreifen und 
wie etwas Persénliches treffen. Kann man die »Mutter« 
in den ‘Persern’ vergessen, obschon dieses »Miitter- 
liche« nur in wenigen Versen hie und da zutage tritt? 
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In der ‘Orestie’aber stehen da Menschen alsGanzes vor 
uns, deren geheimnisvolles Wesen gleichsam in einer 
um sie wogenden Atmosphare zu spiiren ist. Wir den- 
ken an Furst Agamemnon, doch ebenso an Klytaime- 
stra, welche die Sage hinter Aigisth weit hatte zuriick- 
treten lassen und die nun erst hier fiir alle Zeit ihre 
gepragte Gestalt gefunden hat. Aber auch Pallas 
Athene steht uns vor Auge und Seele, eine Géottin 
zwar und kein Mensch, aber ihre Schwestergestalt in 
der Odyssee tbertrifft sie noch weit eben an fein- 
stem menschlichen, heiter-jungfraulichem Wesen, an 
herber, keuscher Schénheit und anmutiger Klugheit, 
so wie auch die bildende Kunst gerade dieser Zeit sie 
uns zeigt als ein Ideal, das der athenische Mann nicht 
weniger hingebend verehrte denn der Ritter die streit- 
bare Jungfrau Maria. Nicht als ob sich unseren Blicken 
die Seele dieser Gestalten 6ffnete. Sie bleibt wie ver- 
hullt. Aber ahnend ergreifen wir dennoch ihr Wesen 
als Kinheit. Und so ist Aischylos auch ein Menschen- 
schopfer, nicht unahnlich seinem eigenen Prometheus. 
Sein Werk als Ganzes aber wird immer gelten als der 
wahre Ausdruck marathonisch-salaminischer Kraft, 
als die echte Frucht der »d&émonischen Stadt«, die sich 
als die »Burg der Hellenen« bewahrt hat. 


Der Jiingling Sophofles hat mach der Seeschlacht bei 
Salamis, wahrend die Athener das Siegesdenkmal er- 
richteten, die Lyra in der Hand, im Gymnastenkleid 
und gesalbt, die Sanger des Siegeschorals angeftihrt«. 
So lautet der bekannteste Satz der erhaltenen So- 
phoklesbiographie, die, antiker Sitte gema8, seinem 
Werk vorangestellt worden ist. Es war die Generation, 
die im Schatten der Marathonkampfer heranwuchs, 
aber. aus sich heraus ein ganz neues Athen schuf: die 
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Stadt der Marmortempel, den neuen Mittelpunkt von 
Hellas. 

Ehre und Erfolg haben das Leben des aus wohlha- 
bender athenischer Familie Stammenden von friih 
auf geschmiickt. Aischylos, den Meister, besiegt er als 
noch nicht DreiBigjahriger nach der Uberlieferung 
gleich mit seiner ersten Tragédienauffiihrung (468), 
wahrend im darauffolgenden Jahrzehnt beide mitein- 
ander um den Kranz ringen. Als Nausikaa entziickt 
Sophokles die Zuschauer durch sein Ballspiel, als Ki- 
tharode Thamyras durch sein Lautenspiel. Zwar hat 
seine Tatigkeit als Schauspieler wohl friih aufgehort, 
doch mindestens achtzehnmal hat er als Dichter den 
ersten Preis errungen, sonst, wie es heibt, stets den 
zweiten. Hohe Staatsamter hat er verwaltet, so 443/42 
das des Schatzmeisters des Attischen Seebundes, 441 
bis 439 das des Strategen. Hine unversiegende Kraft 
des Geistes ]aBt ihn bis fast zum neunzigsten Jahre 
Werk auf Werk schaffen. Mancherlei antikes Zeugnis 
nennt ihn Liebling der Gotter und der Menschen; als 
solcher erscheint er noch in der Unterwelt der ‘Fro- 
sche? des Aristophanes. Siegesgewib, schon, fast ele- 
gant zeigt ihn die bekannte Portratstatue des 4. Jahr- 
hunderts, von der uns im Lateran eine Kopie erhalten 
ist; seit langem aber hat man ihr den viel ausdrucks- 
volleren Kopfim Britischen Museum entgegengestellt, 
in dessen schon miiden Augen doch noch etwas ruht 
vom Seherblick des tragischen Dichters. Im Volk hat 
man ihn nach seinem Tode als Heros verehrt, da er 
den Asklepiosdienst in Athen mitbegrindet hat, denn 
yer war einer von den Gottesfiirchtigsten«, sagt ein 
antiker Dramenerklarer, und Kultus, Orakel, Seher- 
spruch waren fiir ihn schlechthin und fraglos Heiliges. 
Wie er zum Kreise des Perikles gehorte, so erscheint 
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er geradezu als der Reprasentant der Perikleischen 
Epoche, in der harmonischen Kraft seines Wesens, die 
freilich die dunkelsten, schauerlichsten Tone mitum- 
faBte. Seine »Heiterkeit« ist eben, wie die der klas- 
sischen Zeit uberhaupt, sieghafte Bezwingung des Ab- 
grundlichen. 

Uber 120 dramatische Spiele hatten noch die alexan- 
drinischen Gelehrten von ihm in Handen!. Eine Un- 
zahl von Planen, Entwirfen, Halbausgefiihrtem mis- 
sen wir dariiber hinaus voraussetzen. Nur noch spa- 
nische Dramatik zeigt ahnliche Fruchtbarkeit wie die 
Athens. Hier wurde etwa 420 sogar auch noch am 
Dionysosfest der Lenaien die Gelegenheit geschaffen, 
Tragédien aufzufiithren. Machen wir uns klar, da’ 
solche Fiille der Produktion mit Notwendigkeit starke 
gegenseitige Beeinflussung der Dichter und eine ge- 
wisse Typik hervorrief. Der heutige Leser findet sie 
vor allem in haufig wiederkehrenden, nur leise va- 
riierten Einzelmotiven, wie etwa in der Todesszene 
hinter der Biihne, und in bestimmten festen Einzel- 
formen, von denen der Botenbericht, die Stichomythie, 
d.h. Wechselrede Vers gegen Vers, und die eine Schau- 
spielerrede regelmaBig abschlieBenden Chorverse be- 
sonders augenfallige Beispiele sind. Auch Handwerks- 
kunst, freilich edelster Art, ist die Tragédiendichtung 
gewesen. — Wie vom Aischyleischen besitzen wir auch 
vom NachlaB des Sophokles nur eine dem Umfang 
nach kleine Auswahl, eine Schulausgabe, von einem 
spaten, uns nicht weiter bekannten Grammatiker Sal- 
lustios hergestellt. Wieder umfaBt sie sieben Stiicke, 


1 Die groBte Forderung im Verstandnis der Sophokleischen 
Tragodie erhalt der Leser durch das Studium der Bucher 
von H. Weinstock, Sophokles* (1937) und K. Reinhardt, 
Sophokles (1933); dazu A. Lesky a. O. S. 84ff. 
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wieder enthalt eine sehr groBe Anzahl der Handschrif- 
ten—deren Uberlieferungsgeschichte griindlicher wis- 
senschaftlicher Bearbeitung noch harrt — nur die 
kleinere Dreizahl. 

Aber iiber jene Schulausgabe hinaus gehéren uns, von 
den nicht wenigen Fragmenten, splitterhaften Bruch- 
stiicken, abgesehen, seit 1911 auf Papyrus sehr um- 
fangreiche, zusammenhangende Reste eines Satyr- 
spiels, die ‘Spurhunde’ benannt, das wohl aus der 
friiheren Zeit des Sophokles stammt, wie gewisse sti- 
listische Kigenarten vermuten lassen. Ganz heiter und 
leicht, ganz unbeschwert vom tragischen Gefiihl, stellt 
es jene uns schon bekannte Geschichte von dem klei- 
nen Dieb Hermes dar (vgl. S. 37), der dem 4lteren 
Bruder die kostbare Rinderherde entfiihrt hat; ihn 
verfolgen nun die »Tiere«, die Satyrn, als Spiirhunde. 
Sie finden Dieb und Beute in unterirdischer Hohle 
und werden dabei von den Klangen der neuerfunde- 
nen Leier aufs héchste verbliifft und verziickt. Zuerst 
spielt sie Hermes, dann — vielleicht — Apollon; erst 
unter dessen Handen wird sie als das groBe Instru- 
ment geklungen haben, das einer neuen Musik den 
Weg offnete. Ein verfiihrerischer Gedanke, daB der 
junge Sophokles hier einst auch der Spieler — des Her- 
mes oder des Apollon — war, wie in seinem *Thamyras’. 
Vater Silen steht den Satyrn wie immer zur Seite; 
das arkadische Bergland ist der Rahmen des Stiicks; 
die Bergnymphe Kyllene selbst ergreift das Wort, um 
ihre Einsamkeit vor dem Toben der Satyrn, ihrem 
wiisten Gespriing und Gestampf, zu schiitzen. In 
Freundschaft hat das Spiel einst geendet. 

Von den erhaltenen Tragédien wird der ‘dias? die 
alteste sein. Die Form des Choreinzugsliedes, der Orts- — 
1 Frei ibersetzt und ergadnzt von C. Robert (1913). 
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wechsel in der Stiickmitte und andere Stileigentiim- 
lichkeiten weisen darauf hin; auch fehlt dem SchluB 
noch das Schwergewicht und die sichere Linienfiih- 
rung, die allen anderen Werken eignet. Es wird den 
40 er Jahren des 5. Jahrhunderts angehéren. Grof aber 
tritt uns schon in ihm die echt Sophokleische Kunst 
entgegen. Was eine wenig klar gefaBbte Notiz des Le- 
xikons byzantinischer Zeit Suda, d.i. etwa Sammlung 
(friiher Suidas genannt), von dem Dichter sagt, er habe 
damit aufgehort, die Tetralogie als ein Ganzes zu 
fassen, vielmehr das einzelne Drama als dieses Ganze 
gestaltet, das ist hier bereits verwirklicht: eznes Man- 
nes Schicksal im Leben, im Sterben, nach seinem Tode 
erfullt sich vor uns. Von keinem erhaltenen Sopho- 
kleischen Stick wissen wir bestimmt, welche anderen 
ihm einst zur Seite standen. So sicher es ist, daB der 
weise Kiinstler jene drei oder vier immer aufeinander 
abgestimmt hat, so unzweifelhaft und so wesentlich 
fiir das Verstandnis dieser Kunst ist die Tatsache, daB 
hier die einzelne Tragédie ganz und gar in sich ge- 
rundet und geschlossen ist. Hin Aischyleisches Drama 
empfangt immer — wenn wir von den ‘Persern? ab- 
sehen — vom gréBeren Ganzen her reicheren Sinn, ein 
Sophokleisches leuchtet im Glanze allein des eigenen 
Lichts. 

Sophokles selbst hat nach Aristoteles (Dichtk. c. 25) 
gesagt, er schaffe Menschen, wie sie sein sollten. Der 
groBe, heldische Mensch im Kampf mit Umwelt oder 
anderer, starkerer Welt ist es, dessen Offenbarung in 
immer neu gestalteter Form das Ziel seiner Kunst ist. 
Im ‘Aias? tritt uns der in seiner Ehre gekrankte Krie- 
ger vor den Blick, der Mann der Kraft, herben Sinnes, 
adliger Art, der die Schmach nicht tragen kann, daf 
sein Racheplan, die achaiischen Firsten fiir erlittene 
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Unbill mérderisch zu strafen, durch die Gottheit ins 
Lacherliche verkehrt worden ist,also daB er mit Wahn- 
sinn geschlagen die Herden statt der Hellenen ge- 
zuchtigt hat. Der Chor seiner Mannen, seine Sklavin 
und Gefahrtin Tekmessa und sein kleiner Sohn sind 
Bande, bestimmt, ihn im Leben zu halten. Er list diese 
Bande und wahlt heldische Einsamkeit; am ergrei- 
fendsten stellt sie der Dichter mittelbar dar, wenn er 
den zum Tode Entschlossenen durch verstellte, schein- 
bar doch wieder lebensbejahende Rede sich den Gang 
von den Freunden fort zum einsamen Todesplatz erst 
freimachen, das Ende selbst mit diesem teuren Preis 
der Liige gleichsam erkaufen laBt. Die Mannen ju- 
beln tber die doch nur vorgetauschte Sinnesanderung ; 
wir aber horen ihn unmittelbar danach Abschied neh- 
men von der sonnenbeglanzten Welt, und Hektors 
Schwert muS ihm den freiwillig gesuchten Tod 
schenken. Um seine Bestattung —Ausdruck der vollen 
Wiederherstellung seiner Ehre, heilige Pflicht fiir die 
Uberlebenden, vor allem fiir den Halbbruder Teu- 
kros — geht dann fiir lange der Streit mit den Heeres- 
fiirsten. Sein Feind Odysseus erwirkt sie ihm?. Schon 
in der Eingangsszene hatte er das Mitleid des mensch- 
lich Fiihlenden mit dem in Wahnsinn versunkenen 
Todfeind ausgesprochen, wahrend doch seine Beglei- 
terin Pallas Athene voll furchtbar lachelnder Hoheit 
in diesem Geschick eines der Besten nur ein Beispiel 
dafiir sah, wie géttliche Macht den Menschen fiihren 


1 In der Unterwelt hat er Odysseus nach dessen eigener Er- 
zihlung (Odyssee 11, 563) keines Wortes gewiirdigt. Pla- 
tons Erfindung (Staat p. 620), seine Seele habe sich bei der 
neuen Verleiblichung den Kérper eines Lowen gewahlt, 
yweil sie es von sich wies, noch einmal Mensch zu werden«, 
ist die philosophische Weiterfiihrung des Dichtermotivs. 
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kann, wohin sie will. Wahrlich eine andere Athene 
als jene jungfraulich-liebenswerte, anmutige Tochter 
des Zeus in den ‘Eumeniden’! Aber in diesem Gestalt- 
wechsel kiindigt sich die neue Dimension Sophoklei- 
scher Tragik an. 

Die groBe Frau, als Schépferin ihres Schicksals, als 
Kampferin fiir das ewige Recht gegentber der Will- 
kur eines argwohnischen Tyrannen!, sie steht zum 
erstenmal und fir alle Zeit giltig in der ‘Antigone’ 
vor uns, dem Drama, das zeitlich dem ‘Aias’® sehr 
verwandt ist. Freilich, die »schwesterlichste der Seelen« 
ist seme Heldin nur in dem Sinne, daB sie eben fiir 
den Bruder alles hinzugeben bereit ist, und jenes Wort 


Doch nicht mithassen, nein, mitleben ward mein Los 


ist ein Wort der Kraft und wird gerade als Waffe gegen 
den Widersacher Kreon verwendet: es ist die Losung 
in ihrem heiligen Kampf. Antigone, »hart Geschlecht 
von hartem Vater«, »mit dem heifBen Herzen bei kal- 
ten Dingen« (V. 88. 471), kampft fur die Bestattung 
des Polyneikes gegen des Herrschers Befehl aus dem 
Pflichtgefiihl »uralter Sippenreligion«, wie man mit 
Recht gedeutet hat; diese eben enthalt jene »nicht ge- 
schriebenen und nicht wankenden Gesetze der Gét- 
ter« (V. 454), auf die sie sich beruft. Wohl hat ihr der 
Dichter Kreons Sohn Haimon als Verlobten zur Seite 


1 So Goethe in dem groBartigen, weitgreifenden Gesprach 
mit Eckermann am 28. III. 1827 im Anschlu8 an das 
»Buchelchen« yon Hinrichs tiber das Wesen der antiken 
Tragédie. Seinen fiir ihn so charakteristischen »Wunsch«, 
man méchte die Verse 905-12 (Sophokleische Neufassung 
eines orientalischen Novellenmotivs) als »eingeschoben und 
unicht« erweisen, kann ihm der heutige Philologe nicht 
erfiillen, da er bemiht ist, antiken, nicht modernen MaB- 
stab seiner Deutung zugrunde zu legen. 
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gestellt, der aus Liebe zu ihr den Tod wahlt, aber es 
gibt nicht nur keine Szene zwischen der einsamen 
Heldin und dem liebenden Jiingling, sie selbst er- 
wahnt seiner auch nicht ein einziges Mal — V. 572 
weist die antike Ausgabe mit Recht der Schwester 
TIsmene, nicht Antigone zu —, und nur um den Wil- 
len des Vaters noch mehr zu verharten und diesen 
scharfer zu treffen, ist der Sohn da. Wohl hemmt und 
bittet liebevoll eben Ismene, sie in ihrer Weichheit 
ganz andere weibliche Wesenheit als Antigone, wohl 
warnt der Chor der thebanischen Greise in mannig- 
facher Form, aber nicht solche irdischen MaBstabe 
sind es, an denen sie ihre Pflicht miBt. Jenseitiges 
vielmehr ist dieser MaBstab, und die Ewigkeit des 
Todes uberschattet ihr so das Vergangliche und ist ihr 
so gegenwartig, daB sie zur Schwester sagen kann, 
sie gehére dieser Welt schon gar nicht mehr an (V.559 
mit Hoélderlin): 


Sei gutes Muts! Du lebst, doch meine Seele, 
Lingst ist die tot, so daB ich Toten diene. 


Ist ihr Klagegesang auf dem Wege zum leiblichen 
Tode, der auch den Schmerz der Einsamen ausstr6- 
men la8t, ein Widerspruch dazu, gar ein »Fehler« des 
Dramas? Der hellenische Mensch dieser Zeit weiB um 
die Werte des Lebens, die aufzugeben Antigone sich 
anschicken mu, und in der Grabkammer befreit sie 
sich dann mit eigener Hand von der drohenden Last 
langdauernder Qual. Tief stiirzt inr Gegner: der Sohn 
und dann auch die Gattin geben sich den Tod. Kreons 
Schicksal ist durch das ihre geradezu bedingt; aber er 
leidet als der Geringwertige, téricht Verblendete, fiir 
Antigone ist ihr Tod ihr Ruhm. Denn nicht zwei 
gleichgewichtige Rechte stehen sich ja hier gegen- 
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tiber in Herrscher und Untertanin, nur auBerlicher 
Betrachtung kann Antigones frommes Tun unfrom- 
mer Ungehorsam sein (vgl. V. 687 ff., 924). Und das 
reprasentative Chorlied wber das Gewaltig-Furcht- 
bare, das Unheimliche im Tun des Menschen (V. 332), 
der sich keine Grenze setzen will in seinem Herrscher-, 
Eroberer-, Erfindersinn, bricht hervor unter dem 
Druck von Kreons ttberheblichem Wesen: hoch in der 
Gemeinschaft steht ja in Wahrheit nur da, wer »die 
Gesetze der Erdentiefe ehrt und der Gotter beschwo- 
renes Recht«. Zugleich freilich, mit emer in diesem 
Chorlied besonders starken Transparenz, spricht der 
Dichter als Mahner und Warner zu seinem festlich 
versammelten Volk: auch Athen wird nur gedeihen, 
wenn ehrfiirchtige Verehrung des Heiligen in ihm 
erhalten bleibt. Der Adel der Form, die Klarheit des 
Aufbaues, die Einheit seiner viergliedrigen Strophik 
erhéhen die Wirkung dieses Stasimons und driicken 
ihm gegeniiber der noch quellenden, drangenden Be- 
wegtheit eines wesensverwandten Aischyleischen wie 
Choeph. 585 den Stempel echt klassischer Ruhe auf. 

Einer andersgearteten Frau Seele und Geschick und 
damit verflochten das Schicksal ihres Gatten zeigen 
die ‘Trachinierinnen’, wohl in den 30er Jahren des 
Jahrhunderts gedichtet. Es ist das einzige unter den 
erhaltenen Sophokleischen Dramen, das noch den 
Namen nach seinem Chore tragt, und dies beruht 
darauf, daB die Handlung um zwei gleich gewichtige 
Gestalten kreist und daher eine Benennung nach einer 
einzelnen nicht méglich war; ein Drama wie die 
Euripideischen tPhénizierinnen’z. B. zeigt Ahnliches. 
Uber den beiden Handlungen aber schweben, sie lei- 
tend, Gotterspriiche, im Orakel kundgetan, die sich 
in Tod und Untergang erfiillen, Menschliche Schuld 
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hat dabei kein Gewicht; wie menschliches Fiihlen 
und Wollen innerhalb jenes Machtebezirks sich aus- 
wirkt, ist das ergreifende Thema. Deianeira, des He- 
rakles schon alternde Gattin, von Sehnsucht nach dem 
lange Fernweilenden, fast schon Verschwundenen 
ganz erfullt, durch die Sendung der jungen kriegs- 
gefangenen Konigstochter in ihr Haus tief getroffen, 
daja Herakles diese zur zweiten Gattin begehrt, schickt 
ihm das Nessosgewand, das ihr seine Liebe zuriick- 
zaubern soll und das ihm in Wahrheit todliche Qualen 
schafft. Wie wird uns der Reichtum dieser Seele ge- 
zeigt im Reden und Verschweigen, Ahnen und Er- 
warten, im Gedankenaustausch mit den Frauen von 
Trachis und den Mannern, die sie aus Schonung be- 
lugen oder aus gerechtem Sinn aufklaren, und auch 
beim Anblick des Frauenbeutezuges, in dem sie die 
schweigend schreitende konigliche Gestalt Ioles ahn- 
dungsvoll als Nebenbuhlerin errat! Der Tod ist ihr 
selbstverstandliche Sithnung des unverschuldet be- 
gangenen Unheils. Wortlos folgt sie dem innerlich 
gehorten, schicksalhaften Ruf ins Jenseits. Der Tra- 
gik dieser weiblichen Seele steht im zweiten Teil des 
Stiickes gegeniiber die des gewalttatigen Mannes, des 
kraftstrotzenden Staédteeroberers, der in der Qual 
korperlicher Leiden den Raum fiillt mit seinen furcht- 
baren Rufen und der, um das Leiden zu enden, selbst 
den Scheiterhaufen fiir sich schichten laBt. Wahrend 
sich der Zug hinauf zum Oitagebirge dort droben 
schon ordnet, laBt der Dichter seinen Chor durch den 
Mund der Fithrerin das Schlu8wort sprechen: 


Bleibt auch ihr nun, Madchen, nicht am Schlosse! 
Habt gesehn viel unerhorte Leiden, 

GroBes nichtgeahntes Todesschicksal, 

Und in allem lebt und ist nur Zeus! 
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Er hat dieses Ganze so gewollt, der Mensch hat sich 
ihm zu fiigen. 

Eben dieser Gedanke, da der Gottheit Wille in seiner 
ratselhaften, bis zur Vernichtung wirkenden Macht 
menschliches Geschick bestimmt, da aber der Mensch 
in seinem Heldenwillen selbst dieses Schicksal gleich- 
sam an sein Herz reiBt, auch wenn es ihm den Tod 
bringt, ja noch Schlimmeres als den Tod — er hat sein 
grandiosestes Denkmal im Drama vom Konig Ozdipus 
gefunden (aufgefiihrt etwa um 430 v. Chr.). Tragédie 
als Ganzes ist nun geworden, was einst wie in den 
‘Sieben’ des Aischylos tragische Szene — die Abschieds- 
szene des Eteokles — war. Zusammengebrochen sind 
die modernen Versuche, diesem Oidipus eine »Schuld« 
vorzurechnen, die sein Geschick — oder doch ein gut 
Teil von ihm! —als »verdient« erweisen soll. Und auch 
nicht in héherem, in Aischyleischem Sinne sind es 
Schuld und Siihne, die das Auge des Sophokles als die 
eigentlichen Wurzeln des Geschehens hier wie sonst 
sieht und sehen laBt: das Unbegreifliche bleibt immer 
in seiner ganzen RatselgréBe vor uns stehen. Der 
Mensch tut gut, wenn er sich ihm in Bescheidenheit 
beugt, aber er handelt heldisch, wenn er dagegen an- 
rennt und — zerschellt. Die Mangel, die das Wesen 
dieses Konigs zeigt, die Leidenschaft des Zornes, der 
Drang zu vorschnellem Urteil, itbereiltem EntschluB, 
sind nur da, damit wir sein Geschick auch nur zu fassen 


1 Nicht einmal andeutend koinen wir hier auf die groBen, 
auch verhangnisvollen Nachwirkungen dieser Tragédie ein- 
gehen; nur darauf sei hingewiesen, daB die Eingangsszene 
zu Kleists Robert Guiskard das eindrticklichste Beispiel 
dafiir ist, wie ein deutscher Dichter ein antikes Motiv ~ die 
Eingangsszene zum ‘Oidipus’ — nachbilden und doch zu- 
gleich etwas ganz Neues schaffen kann, 
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vermégen mit unserem eigenen seelischen Ma. Er 
wie manche andere Gestalt des Dramas, sie haben 
alles dem Menschen nur Mégliche getan und tun es 
noch, um das furchtbar Drohende zu verhindern, aber 
es geschieht immer gerade das Entgegengesetzte, eben 
weil die Gottheit das Furchtbare will. Nur anderer 
Ausdruck dafiir ist es, daB hier so stark wie in keiner 
anderen Tragédie die Menschen Worte sagen, deren 
erschreckender Doppelsinn ihnen selbst verborgen 
bleibt: jene héhere Macht spricht durch sie und zwingt 
sie zu tragischer Ironie. Der die Zukunft Sehende ist 
allein der Blinde, Teiresias, hier noch erhabener in 
seiner Menschenferne als in der ‘Antigone’. Aber das 
eben ist das Wunder der Wunder, daB Oidipus, der 
scheinbar nur Leidende, tiefstes Mitleiden Verdie- 
nende und auch von Jokaste, dem Hirten, dem Chore 
vor allem, mit schmerzlichstem Mitgefiihl Umgebene, 
nichtals willenloses Opfer teuflischerMachte erscheint, 
sondern als Held, als tragischer Held. Denn sein Wahr- 
heitsdrang, sein Wille, das Verborgene aufzudecken, 
da, wo die anderen schonend verhiillen wollen, ist es, 
der dieses Ende herbeizwingt, und so ist die »tragi- 
sche Analysis« dieser Handlung, von der Schiller mit 
Recht spricht, zugleich ein standiges Wachsen und 
HGhersteigen des menschlichen Wesens, das seinen 
Gipfelpunkt, gleichsam schon im Kosmischen liegend, 
dicht vor dem tiefsten Fall hat. So spricht er ja, als 
Jokaste, alles durchschauend, davongeht, um sich zu 
toten (V. 1076 ff. mit Holderlin): 


Was soll, das breche! Mein Geschlecht will ich, 
Sei’s auch gering, doch will ich es erfahren. 

Mit Recht ist sie, denn Weiber denken groB, 

Ob meiner niedrigen Geburt beschamt. 

Ich aber will, als Sohn des Gliicks mich haltend, 
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Des wohlbegabten, nicht verunehrt werden; 
Denn dies ist meine Mutter. Und klein und groB 
Umfingen mich die mitgebornen Monde}. 


Den Sturz in den Abgrund lehrt das Chorlied tiber die 
»Geschlechter der Irdischen«, dessen rhythmische 
Schlage unvergeBlich in unserer Seele nachhallen, 
als Paradeigma verstehen, Abbild und Vorbild irdisch 
menschlicher GroBe, die doch nur Scheingréfe ist. 
Solche Tragédie, das »groBe gigantische Schicksal, 
welches den Menschen erhebt, wenn es den Men- 
schen zermalmt«, ist mancher der Heutigen gar 
nicht mehr zu ertragen fahig. Nicht selten begeg- 
net man ausweichendem oder ablehnendem Urteil 
ber den Wert dieses Stiickes. Wir aber sagen: es ist 
der Priifstein fiir die Fahigkeit, Hellenisches in seiner 
Tiefe zu verstehen. Und der GréBe dieses tragischen 
Geschehens ganz und gar angemessen, ja man kann 
sagen, geradezu mit ihr identisch, ist die Form in ihrer 
ehernen Fiigung, ihrer wuchtigen Gedrangtheit, in 
der auch nicht das kleinste Glied nicht notwendig 
scheint. Hier, wenn irgendwo, gilt des Aristoteles Wort 
(Dichtk. c. 4): die Tragédie »hat das in ihr selbst schon 
ruhende Wesen gefunden«. Dies eben ist klassische Tra- 
gddie, und sie ist dauernder selbst als der Parthenon. 

Hohen, strengen Stil klassischer Kunst, den majesta- 
tische Sicherheit in der Linienfihrung und groBe Ge- 
sinnung schaffen, zeigt auch die Tragodie ‘Elektra’. 
Wir denken sie uns etwa 420 aufgefiihrt. Eine andere 
ist nun die ihren Namen tragende Gestalt geworden 


+ Die Monde (und Monate), die ihn durchs Leben beglei- 
teten, haben ihn erst klein, dann groB gemacht. — ? Das 
Wort laBt Schiller bezeichnenderweise den Schatten des 
Herakles in der Unterwelt sagen, hinter dem sich ‘Shake- 
speares Schatten? birgt. 
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als die, der wir in den ‘Choephoren’ des Aischylos be- 
gegneten: aus dem bescheidenen, zwar den Bruder 
stutzenden, aber dann ganz hinter ihm verschwinden- 
den Madchen die Mittelfigur, auf die alle Linien hin- 
weisen und von der die bewegende Kraft ausgeht, die 
Verkorperung starken, fast mannlichen Willens. 
Diese Elektra titberwindet die weltklugen Warnungen 
der andersgearteten Schwester Chrysothemis — die 
in ahnlichem Verhdaltnis zu ihr steht wie Ismene zu 
Antigone —, sie besiegt in groB angelegtem Rede- 
kampf die heuchlerischen Argumente Klytaimestras, 
mit denen sie ihre Tat rechtfertigen will, ja, ware der 
Bruder nicht gekommen, so hatte sie selbst, sie allein 
den tédlichen Streich gegen die Mutter gefiihrt. Nun, 
da der sehnlichst Erwartete, jubelnd BegriiBte statt 
ihrer der Tater wird, horen wir als Antwort auf den 
Todesschrei der Mutter: »Weh mir, getroffen!« aus 
ihrem Munde den furchtbaren Ruf: »Kannst du, sto 
zum zweitenmal!« Und wenn damals dieses Drama 
der Rache eingebettet war in eine Trilogie und durch- 
flochten von den unzerreiBbaren Faden fortwirken- 
den Geschlechtsfluchs, jetzt steht es allein auf sich, 
und der Muttermord ist notwendig und gut; er wirkt 
in die Zukunft nicht weiter. Der Dichter billigt den 
Mythos. Zum Ziel hatte er sich gesetzt, dessen Ge- 
stalten mit groBem seelischen Gehalt zu fillen, und 
er hat sie bereichert um einen alten Erzieher Orests, 
der auch jene uniubertrefflich plastische, auf Tau- 
schung berechnete Erzahlung von dem fiir Orest téd- 
lichen Wettrennen vortragt. Vor allem sollen wir im 
wechselnden, alle Tiefen und Hohen durchmessenden 
Gefiih] der einsamen Heldin etwas von dem erleben, 
was Aristoteles (Dichtk. c. 6) das Ziel der Tragodie 
nennt: durch Erregung von Mitgefiihl und Schauder 
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die Lauterung derartiger leidenschaftlicher Regun- 
gen in uns selbstzu bewirken. Denn nichtnur der Tod, 
auch alle hohe Kunst hat jene »reinigende Kraft«. 
Keineswegs ein Nachlassen der schépferischen Kraft, 
reifste Fille vielmehr zeigen die beiden aus den aller- 
letzten Lebensjahren des Meisters erhaltenen Werke, 
der ‘Philoktet’, zuerst gespielt 409, und der *Ozdipus 
auf Kolonos’, vom Enkel des Dichters vier Jahre nach 
dessen Tode 401 zur Auffiihrung gebracht. 

Es ist die fliissige, jeder Gedankenwendung sich 
schmiegende Sprache, die einen kleinen Kreis um- 
fassende und doch spannungsgeladene Handlung, es 
ist der seelische Reichtum, der ethische Gehalt, die 
uns den *Philoktet’ bewundern lassen. Auch Aischylos 
und Euripides haben den Stoff behandelt, die Herbei- 
holung des einst auf der Insel Lemnos ausgesetzten, 
schwerkranken Philoktet nach Troia, wo er mit seinem 
Bogen erscheinen mu8, wenn die Stadt endlich fallen 
soll. Dank einem antiken Bericht sind wir imstande 
zu sagen, worin des Sophokles Eigenes besteht. Er 
hat Philoktet zum Kinsamen, zum einzigen Bewohner 
der Insel gemacht; dadurch wachst seine Gestalt tiefer 
in das Tragische hinein, weil sein Leid sich vertieft, 
sein Schmerz tiber den Betrug, den man mit ihm vor- 
hat, nur um so wilder wird, sein Wille, dem Wunsch 
seiner Feinde, damit zugleich freilich dem Heil der 
hellenischen Gesamtheit, zu widerstehen, nur um so 
zwingender. Und vor allem hat Sophokles die jugend- 
liche Gestalt des Neoptolemos zuerst in die Handlung 
eingefiihrt, den Achillsohn, der den Kranken aufs 
Schiff locken und damit betriigen soll, der aber wie sein 
Vater nicht betriigen, die eingeborene Art nicht ver- 
leugnen kann. Das sagt er selbst schon, als er zum 
erstenmal vor uns erscheint, und die Gegeniiberstel- 
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lung des weltunkundigen, wahrheitsliebenden Jiing- 
lings und des lebenserfahrenen, den Vorteil suchen- 
den Mannes Odysseus gehért zu den schénsten dich- 
terischen Erfindungen des Sophokles. Der Dichter 
1aBt dann zwar den an Neoptolemos wesentlichsten 
Zug fiir lange Zeit nur allzusehr zuriicktreten, damit 
die Handlung ihr eigenes, kraftig-dramatisches Leben 
fiihren kann (dessen einzelne Phasen wir hier nicht 
verfolgen). Er bricht aber kraftig wieder hervor in 
dem Augenblick, da der Plan unmittelbar und un- 
widerruflich Tat werden soll (V. 902): 


Alles ist wider uns, die eigene Natur, 
Wenn man sie 148t und tut, was ihr nicht zugehort. 


Dieser im Wechselspiel wogende Kampf menschlicher 
Naturen aber hat auch hier den dunklen Hintergrund 
schicksalhafter Bestimmung. So flieBt ja in Philoktets 
bittrer Klage und Frage V. 446 ff. die Quelle zu jenem 
»Denn Patroclus liegt begraben, und Thersites kehrt 
zuruckl«. Denn auf Philoktets Frage nach dem liebsten 
Freunde Achills erfolgt die Antwort, er sei tot, und 
auf die nach dem Unwiirdigen, aber mit der Zunge 
’ Furchtbaren und Schlauen die andere: 


Ich sah ihn nicht, doch ich vernahm, noch lebe er, 


worauf Philoktet erwidert: 
So sollt’ es sein! Denn nie ging Schlechtes ja zugrund, 
Nein, das umhegen gar zu gut die Himmlischen. 
Ich weiB nicht wie, das Schurk’sche, das Verschlagene, 
Es freut sie, wenn sie’s aus dem Hades wieder holen, 
Doch das Gerechte, Tiicht’ge stets dorthin sie senden. 
Wie soll man dies sich deuten, wie es loben, wenn 
Das Gdottliche ich lobend Gétter schlecht doch finde ? 


1 So auch Wilamowitz, Griech. Trag. IV 20, dessen wei- 
terer Ausfiihrung wir aber nicht zustimmen konnen, 
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Offen greift der Schicksalswille am SchluB8 ein. Nach- 
dem Philoktet nicht nur der Liige und der List, son- 
dern im UbermaB seiner Ehrliebe sogar den offenen 
Bitten des doch nun von ihm herzlich geliebten Achill- 
sohnes widerstanden hat, zwingt die Gottheit sei- 
nen Willen in die Bahn eines Hoheren, GroBeren 
hinein: Ilios soll durch ihn fallen. Er beugt sich der 
verklarten Gestalt des Herakles, die ihm jene Fahrt 
anbefiehlt, »wohin die groBe Moira fihrt«, er gribt 
zum Beschlu8 in Liebe das Land, Hoéhle, Quell- 
nymphen und Felsenufer, die Zeugen seiner Leiden. 

Mit Shakespeares Konig Lear hat man seit Shelley 
und Herder die zweite Oidipustragédie des Sophokles 
verglichen. Mit Recht; denn so weit der Abstand ist 
zwischen dem Drama auf der nordischen Heide und 
dem im siidlichen Licht, es webt um die beiden Alten 
etwas von derselben geheimnisvoll-géttlichen Atmo- 
sphare, die das allergroBte Leid auch dem Sterblichen 
verleiht. Und in beiden Dramen kommt zu Wort und 
Gestalt jenes tiefste Wissen vom Sinn des Lebens und 
Todes, das dem Menschen erst werden kann, wenn 
er sich riistet, Abschied zu nehmen. Fiir Oidipus frei- 
lich ist es wie fiir Lear noch ein langer Weg, den er 
zuricklegen mu, bis er das Tor des Todes durch- 
schreiten darf. Aus der Heimat verstoBen, kommt der 
blinde Bettler, von Antigone gefiihrt, von Ismene 
umsorgt, in den Eumenidenhain des attischen Gaues 
Kolonos. Hier, so fiihlt er, wird er Erlosung finden vom 
Leben. Doch tiberwinden muB er erst das Grauen, 
das die Bewohner vor seinem AuBeren, das gréBere, 
das sie vor seinem Schicksal empfinden ; kampfen muB 
sein Stolz gegen Kreon, der, von einem Orakel ge- 
lockt, ihn wie ein Wertstuck zur Heimatgrenze zu- 
ruckholen will; zuriickweisen muB seine alte leiden- 
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schaftliche Kraft den verfluchten Sohn, der jetzt im 
bevorstehenden Kampf gegen den Bruder seine Hilfe 
erfleht: will doch das Geschick, daB der Befleckte nun 
am Ende seiner Tage zum Segen werde fiir die, bei 
denen er fiir immer weilt. Diese geheimnisvolle 
Statte der Ruhe aber soll nach der Gotter wie nach 
seinem Willen nirgends als hier in Attika sein. Dessen 
Herrscher Theseus beschiitzt durch mildes Wort und 
starke Tat den Fremden und seine Toéchter, dessen 
Bewohner singen ihm das farbenfroheste Lied zum 
Preise ihrer Heimat — das sich zu dem entsprechenden 
der Euripideischen ‘Medea’ (V. 824) verhalt wie ein Ol- 
bild in kraftigen Tonen zu einem zarten Pastell- 
gemalde. Und hier, zugleich in der Heimat des Dich- 
ters selbst, ruft der Donner des Zeus auch endlich den 
Uralten in das Mysterium des Todes, in die Tiefe des 
Hades: 


Ein Gott gab ihm Geleit, oder das Totentor, 

Das sonnenlose, tat sich ihm wohlwollend auf. 

Denn ohne Krankheit, ohne Schmerz und Seufzen ward 
Der Mann hinweggenommen, hehr und wunderbar, — 


Wie nie ein Mensch!? 


Reichere Musik als sonst umtont in Chorliedern und 
Wechselgesingen das lang dahinflieBende, mehr in 
Bildern als in spannungsreichem Geschehen sich ent- 
wickelnde Drama, dessen weitausladende GroBe auch 
noch der Rede und des Gesanges eines vierten Schau- 
spielers bedarf. Welche Weite der Seele ihres hochbe- 
tagten Schépfers laBt es ahnen, wenn ihr in denselben 
Jahren zwei so verschieden geartete Kunstwerke wie 
‘Philoktet’ und 'Oidipus’ entstiegen sind! 

Im allgemeinen gilt — soweit uns die so geringe Zahl 


1 Nach der Ubersetzung Donners. 
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der erhaltenen Dramen ein allgemeines Urteil ge- 
stattet —, daB der Musik im Werk des Sophokles eine 
andere, viel begrenztere Aufgabe zufallt als in dem 
des Aischylos. Hier flutet nicht mehr jene musika- 
lisch-lyrische Atmosphare, aus der das Geschehen her- 
ausquillt, sondern umgekehrt die in Wort, Gedanke, 
Tat sich entwickelnde Handlung ist Kern und Riick- 
grat, die Musik nur begleitende Zutat; sie gibt kurze 
Entladung und Entspannung, auch wohl Einstim- 
mung oder Kontraststimmung zu unmittelbar bevor- 
stehender Einzelhandlung. Noch in ganz anderem 
Sinne als ein Aischyleisches Drama ist ein Sophokle- 
isches ein Werk der Sprachkunst. Uber deren stilisti- 
sche Entwicklung bei Sophokles liegt ein wertvolles 
Selbstzeugnis des Dichters vor: wahrend ihm zuerst 
die Pracht und Erhabenheit des Aischylos Vorbild ge- 
wesen sei, habe er sich dann auf sich selbst besonnen, 
doch eigene kiinstliche Manier abstreifen mtissen, ehe 
es ihm gelungen sei, im Logos das Ethos, des Menschen 
Wesensart, zum Ausdruck zu bringen. Hiermit ist, 
wie Wilamowitz richtig gesagt hat, eme Entwick- 
lungsperiode vor dem friihest erhaltenen Drama 
gemeint. Denn ‘Aias’ und ‘Antigone’ zeigen schon 
dieses Kins von gesprochenem Wort und seelischer 
Art. Etwas Rational-Ordnendes bleibt freilich bei 
Sophokles in den Reden und Gegenreden stets spiir- 
bar. Seine Sprache ist sehr geistig, ja geistreich; statt 
der wuchtenden Fiille und turmenden Kraft des Al- 
teren spliren wir hier mehr zierenden Schmuck und 
kluge Gestaltung. Diese Kunst hat auch bewegtes 
Wechselgesprach, seit dem ‘Oidipus’ auf drei sich be- 
teiligende Personen erweitert, mit besonderer Wir- 
kung geschaffen. Und der gleichen formenden Kraft 
ist das Ganze untertan. Die beriihmten drei Kinheiten 
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kannte das archaische und friihklassische Spiel noch 
nicht — die ‘Eumeniden’ sind dafiir bester Beweis -, 
aber der Sophokleischen Tragédie — nach dem ‘Aias’ — 
sind sie eigentumlich. Strengem Gesetz gehorsam, 
steht sie frei und in sich ausgewogen vor uns wie ein 
edles Werk der Rundplastik. 

In der dramatischen Gestaltung hat uns neuere For- 
schung innerhalb des Erhaltenen einen Wandel er- 
kennen lassen yon einer mehr nebenordnenden Sze- 
nenfihrung, einer mehr festen Umribzeichnung der 
Einzelgestalt — wie dies beides im ‘tAias’ besonders 
greifbar ist — zu einem starkeren Ineinandergreifen 
der Szenen und einem Kraftespiel der Gestalten, in 
dem sie, sich wandelnd, erst ganz sich offenbaren — 
wofiir der ‘Philoktet’ das bezeichnendste Beispiel ist. 
Das gehort zu dem letzthin haufig und fruchtbar er- 
orterten Problem der Sophokleischen dramatischen 
Technik. In dieser ruht zwar nicht das eigentliche 
Wesen seiner Kunst — wie konnte Technik Wesen- 
heit sein! —, aber es ist lehrreich zu beobachten, was 
Sophokles an Widerspriichlichem und Unwahrschein- 
lichem! wagt um der ergreifenden Wirkung der Ein. 
zelszene, des gerade dargestellten dramatischen Mo- 
tivs willen. Davon wuSte schon Goethe?, der dem 
»Metier« dieses Dramatikers hochste Bewunderung 
zollte. Vom Zuschauer wie auch noch vom Leser aber 
gilt hier das Wort eines, der diese Tragodien mit 
eigenen Augen hat spielen sehen, des Weisheits- 
lehrers Gorgias, der sagte: »Wer sich hat tauschen 
lassen, ist weiser als der nicht Getauschte«, oder mit 
Goethes Worten: »Uberall sollen wir es mit... dem 
1 Das zeigt T. v. Wilamowitz, Die dramatische Technik d, 
Soph. (1917) auf. — * Gespr. m. Eckermann 28. III. u, 
AS View ona 
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Worte eines Dichters nicht so genau und kleinlich 
nehmen; vielmehr sollen wir ein Kunstwerk, das mit 
kiihnem und freiem Geist gemacht worden, auch wo 
moéglich mit eben solchem Geiste wieder anschauen 
und genieBen.« Ein solcher aber wird sich durch So- 
phokles in die hohere Sphiare des Tragischen gehoben 
fiihlen, das sich kundgibt im Kampf des Menschen 
- mit tiberpersénlicher Macht. Hier ist das wahre Ge- 
heimnis der Wirkung dieses tauschenden Spieles zu 
finden. Und in dieser Welt herrscht doch Wahrheit 
und auch Wahrscheinlichkeit, nur nicht eine solche 
des gemeinen Lebens; oder: hier geschehen Ereig- 
nisse in Stunden, die nicht unserem StundenmaB ent- 
sprechen, hier ist ein Tag, wie ihn unsere Alltaglich- 
keit nicht zeigt, erftillen sich Schicksale, die iiber das 
unsere weit hinausragen. 

In dieselbe Richtung fiihrt die Beobachtung, daf die 
Menschen des Sophokles nicht Charaktere sind im 
Sinne neuerer Psychologie, nicht seelische Wesen ge- 
schickt aus Einzelziigen vereint zu vielleicht bewun- 
derungswiirdigem, eigentiimlichem Sondersein, son- 
dern von ezrem Grundzug her sind sie geformt, wach- 
sen sie auf zu monumentaler, die Zeit uberdauernder 
Gestalt, aus einem Quellpunkt bricht das Leben reich 
und voll bei ihnen hervor, in immer starker, aber 
immer verschiedener Art, je nach ihrem Kern, den 
Sophokles Physis, d.i. Natur, nennt. Und ist nicht 
dieser seelische Reichtum hier, ganz anders als im 
Drama des Aischylos, so groB in seiner Einfachheit, daB 
man, von den erhaltenen Tragédien des Sophokles 
auf die nicht erhaltenen schlieBend, mit Platen von 
ihm sagen kann: 

Was nur ein Menschenbusen hofft und leidet, 
Du sprachst es aus mit deinen tausend Zungen? 


Vs 
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Auch der Chor, iiber den Sophokles eine besondere, 
nicht erhaltene Prosaschrift geschrieben hat, dient 
dem dramatischen Geschehen, der tragischen Idee, 
ihrer Gestaltung oder Verwirklichung, freilich nicht 
mehr handelnd, sondern nur noch betrachtend. Ge- 
rade er laBt uns mit ganz besonderer Deutlichkeit er- 
kennen, in welchem Mabe dem Dichter eine von ihm 
geschaffene Gestalt — eine solche stellt der Chor doch 
immer noch dar — Mittel zu dramatischem Zweck sein 
kann. Denn diese Choreuten sind alles andere eher als 
ein »Charakter«, Sie begleiten die Handlung mit ihrem 
Gefiihl, sagen aber oft durch den Mund ihres Fiihrers 
sehr Widersprechendes, eben um die Wirkung einer 
Einzelszene oder -rede zu verstarken ; es gilt sozusagen 
nur fiir diesen Augenblick. Zugleich sammelt der 
Chor im Lied unser eigenes Gefiihl, oder er gibt ihm 
die vom Dichter gewiinschte Richtung. Liebt es doch 
Sophokles gar, um die Wirkung der Katastrophe noch 
zu steigern, um die dem Gang der Handlung selbst zu 
entnehmende tragische [ronie zu verdeutlichen, kurz 
vor der Wendung den Chor ein Freudenlied anstim- 
men zu lassen, zu dem das Geschehen scheinbar 
einen AnlaB gibt. So ist es z. B. Aias 693, Trach. 633, 
Oid. 1086, und noch uns reiBbt der Tanzrausch mit 
fort, der die Thebaner bei dem Gedanken iiberkommt, 
morgen am Vollmondfest in den Kithairon zu ziehen, 
um das Gebirge zu preisen als Mutter und Nahrerin 
des Oidipus. Aber weit vielfaltiger noch ist die Auf- 
gabe dieses Chores der klassischen Tragédie. Nicht nur, 
daB er durch die Lieder das ganze Werk innerlich 
gliedert und ihm, besonders im ‘Oidipus’, die durch- 
sichtige Klarheit seines Aufbaues gibt, er erhebt auch 
die Handlung in die Hohe des allgemein Mensch- 
lichen, und ver tut dieses . . . mit einer kihnen lyri- 
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schen Freiheit, welche auf den hohen Gipfeln der 
menschlichen Dinge wie mit Schritten der Gotter 
einhergeht... Der Chor reznigt also das tragische 
Gedicht«, wie Schiller in der schon erwahnten Ab- 
handlung tiber den Chor sagt. Und endlich: wie seit 
Pindars Zeiten ist der Chor auch zugleich Organ des 
Dichters selbst, durch das er vor seinen Mitbiirgern 
am Festtage die Lehre ausspricht, die inm am Herzen 
liegt, vor allem die echt Sophokleische Mahnung, den 
Glauben an Gottermacht und Orakelheiligkeit nicht 
preiszugeben — denn eine bange Frage wie die Phi- 
loktets nach der Gerechtigkeit des Weltlautfs findet ja 
im Stiick selbst die starke Antwort, da der Mensch, 
statt zu fragen, sich zu fiigen hat. Und Worte erténen 
in diesem Chorlied, die schlechthin die Summe eines 
ganzen Lebens ziehen. Dazu gehért auch das alte 
Schauerwort, das wohl schon in einem Epos gestanden 
hat und das vom Historiker wie vom lyrischen und 
dramatischen Dichter mannigfach abgewandelt wor- 
den ist, der unheimliche Unterton zur festlichen helle- 
nischen Lebensmelodie: Nicht geschaffen zu werden, 
das ist das beste! Davon singt das letzte betrachtende 
Lied, das Sophokles gedichtet hat, Oidipus auf Kolo- 
nos 1211 ff.1. Wie erscheint dem Alten im Riickblick 
das Leben? Als »MiBeunst, Birgerkrieg, Hader, 
Schlachten und Morde«, nichts weiter. 

Der Greis hier erfuhr’s. — Wir erfuhren es auch. 

Im Nordmeer steht eine Klippe 

Wogenumbraust, 

Sie peitschen die Stiirme von hinten und vorn. 

So stiirzen sich michtig auf Oidipus 

Flutwellen des Fluches. Sie lassen ihn nimmer, 

Sie fluten von West, wo die Sonne sinkt, 


1 Ubersetzt von Wilamowitz, Griech. Trag. IV 360. 
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Sie fluten von Sonnenaufgang, 

Vom lichten Siid, 

Vom Nebelgebirge des Nordens. 
So tief ist der Abgrund, tiber den der Dichter die 
Brucke schlagt hintiber zur Eudaimonie, zur frommen 
Ergebung, dem Geheimnis seines eigenen Wesens. 
Kann doch von ihm nach seinem Tode Aristophanes? 
die Schatten im Hades sagen lassen: 


»Fried-selig ist er drunten, wie er’s droben war.« 


Wenige Monate vor Sophokles war Euripides gestor- 
ben. Sophokles legte Trauerkleider an, und bei der 
Vorstellung von Chor und Schauspielern kurz vor der 
Auffiihrung der nachsten Dionysien lieB er sie ohne 
den festlichen Kranz erscheinen. So ehrte erdenMann, 
der viele Jahrzehnte lang mit ihm in Athen gelebt 
hatte — denn des Euripides Leben umschliefen die 
Jahre 485 und 406 —, der aber in Lebensform, Wesen, 
Dichtkunst ein vollig anderer gewesen war. Das 
schloB nicht aus, daB der Dramatiker Sophokles auch 
einmal seine technischen Mittel verwandte, wie z. B. 
der Prolog der ‘Trachinierinnen’ und der Epilog des 
‘Philoktet’ zeigen, die in seiner Weise gestaltet sind. 
Euripides war nicht von der Gunst und Liebe der 
ganzen Vaterstadt getragen. In 22 Auffiuhrungen hat 
er nur viermal den ersten Preis erhalten, einmal noch 
nach seinem Tode mit den tBakchen’. Aischylos muB 
sein Lehrer gewesen sein, wenn er auch derGeneration 
des Aristophanes als von ihm vollig wesensverschieden 
erschien. Leidenschaftlich umstritten war und blieb 
sein neuer Stil. Bei inm horen wir nichts wber die Ver- 
waltung von Staatsamtern, so sehr er auch als Dichter 
im Drama die Vaterstadt preist und sooft er darin zu 


1 |rdsche 82, 
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politischer Frage eigenes Urteil auBert. So gehort inm 
auch, nach der Uberlieferung, jenes schmerzliche 
Epigramm auf die Gefallenen der Sizilischen Ex- 
pedition : 


Diese, achtmal im Sieg Syrakusens Biirger sie beugten, 
Da noch die Waage des Gotts wog mit gerechtem 
Gewicht. 


Soviel Euripides Menschen beobachtet hat — mit un- 
heimlichem Scharfblick —, auf seinem Leben ruht 
nichts vom Glanz gesellschaftlichen Verkehrs, von 
dem die Biographie des Sophokles einen Widerschein 
erhalten hat. Die des Euripides weiB nur etwas von 
einem geistigen Umgang mit Naturphilosophen wie 
Anaxagoras und Sophisten wie Protagoras, und sie 
laBt uns das eindrucksvolle Bild sehen, wie der Dich- 
ter in der Kinsamkeit von Salamis arbeitet, das Auge 
auf des Meeres ruhelose Schénheit gerichtet. Biicher 
wird er noch mehr gesucht haben als Menschen, ist er 
doch einer der ersten Athener, die als Besitzer einer 
Bibliothek bekannt sind. Gar noch im héchsten Alter, 
nach 408, hat er Athen verlassen und ist dem Rufe des 
Konigs Archelaos von Makedonien gefolet, der man- 
chen erlesenen Geist an seinen Hof zog. Dort ist er 
auch gestorben. Von der griiblerischen Einsamkeit, 
von der schmerzhaften Bitterkeit seines Wesens 
spricht ergreifend das schmallippige Antlitz der Neap- 
ler Herme mit ihren tiefbeschatteten Augen. 

Dem gliicklichen Umstand, da8B uns auBer der ver- 
breiteten Schulausgabe vom Werk des Euripides auch 
noch Reste einer Gesamtausgabe erhalten sind, ver- 
danken wir es, das wir von ihm 18 Stiicke — von ehe- 
dem etwa 88! — haben. Zudem ist er in spaterer Zeit 
so viel gelesen worden, dai wir iiberaus viele Zitate 
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aus anderen Werken besitzen, und auch der Sand 
Agyptens hat uns manches erhalten. Dieser gréBere 
Reichtum verwehrt uns die bisher geiibte gleich- 
maBige Besprechung der Werke. Wir ordnen diese 
vielmehr nach zeitlichen Gruppen, innerhalb deren 
wir die uns am bedeutendsten scheinenden besonders 
herausheben. Uber dem Ganzen aber steht gleichsam 
als Motto sein Wort: »Viele sind die Gestalten des 
Déamonischen.« 

455 hat Euripides! zum erstenmal vom Archon das 
Recht erhalten, am Fest seine Tragédien spielen zu 
lassen, aber erst 442 als iiber Vierzigjahriger errang 
er den ersten Sieg. Von den Stiicken dieser Periode 
haben wir keine Vorstellung. Die friihesten erhalte- 
nen gehoren den dreifiger Jahren an. Eins von ihnen 
ist wohl auch das Satyrspiel ‘Kyhlop’, dramatische 
Wiedergabe des Odysseusabenteuers mit dem Men- 
schenfresser, wie jene Sophokleischen ‘Spiirhunde’ 
mit Satyrchor, hier als Schafhirten auftretend, und 
altem Silen ausgestattet, aber ohne die befreiende 
Frohlichkeit, die den ‘Spiirhunden’ eignet, mehr Par- 
odie als heiteres Marchenspiel. Der eindugige Riese 
selbst ist zum Vertreter materialistischer Weltan- 
schauung gestempelt. 

Die erste Tragédiengruppe, die wir zusammenschlie- 
Ben, umfaBt die Werke der dreifbiger und zwanziger 
Jahre. Hochberiihmt waren zwei nur im Umrif her- 
stellbare, ‘Phaethon’ und ‘Bellerophon’, deren gleich- 
namige Helden beide der Ehre teilhaftig wurden, 
vom Blitze des Zeus zerschmettert zu werden, Phae- 


1 Die Euripideische Kunst stellen ausfiihrliich (nach ver- 
schiedenen Gesichtspunkten) dar: M. Pohlenz, Die grie- 
chische Tragédie (1930) S. 240ff.; Jaeger, Paideia I 419 ff., 
Lesky a. O. 152 ff. 
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thon, weil er die Vermessenheit hatte, den Wagen 
seines Vaters, des Sonnengottes, zu besteigen, Belle- 
rophon, weil er mit dem Pegasos gen Himmel stieg, 
um sich die GewiBheit zu verschaffen, daB es droben 
keine Gotter gibt; denn, so sagt er, gabe es sie, so wiir- 
den sie nicht die Frommen im Ungliick und die Un- 
frommen im Ghick lassen, und 


Wenn Gotter tun, was haBlich, sind sie keine Gotter. 


Des *Phaethon’ umfangreiche Reste zu erganzen, 
diese reizvolle Aufgabe hat einst auch Goethe, »ehr- 
furchtsvoll an solche késtliche Reliquien herantre- 
tend«, ttbernommen. Uber den ersten Szenen schwebt 
die Stimmung allerfriihesten Morgens im weitesten 
Osten, in der Nahe des Sonnenpalastes, denn von hier 
wird ja die F’ahrt des Heliossohnes beginnen. In feinen 
Einzelziigen malt das Eimzugslied? des Madchen- 
chores beim Aufsteigen der Morgenrote das Erwachen 
der Natur, der Tiere und Menschen, die so friih an 
ihre Arbeit gehen, Hirten, Jager, Schiffer. Liicken, 
die uns in diesem Text schon immer schmerzten, hat 
ein neuer Papyrusfund glicklichst gefullt. 

Von den ganz erhaltenen Tragédien ist die ‘4lkestis’, 
438 aufgefiihrt, an vierter Stelle, also an Stelle eines 
Satyrspieles aufgefiihrt worden; es ist fiir die We- 
sensart des Dichters bezeichnend, das er solchen 
Tausch, hier wie sicherlich 6fter, vorgenommen hat. 
Daher eignen der ‘Alkestis’ heitere Ziige, gliicklicher 
Ausgang. Aber das ergreifende Opfer der Treue, der 
Tod der Koénigin fiir den Gatten, seine Klagen bei 
der Ruckkehr in das von ihr verlassene, nun verédete 
Haus, die tberaus feine Gesprachsfiithrung in jener 


. Eine Ubersetzung bei Wilamowitz, Reden und Vortrige 
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SchluBszene, die ihm aus der Hand des Retters Hera- 
kles die Abgeschiedene wiederschenkt, aus alledem 
spricht der Ernst hoher Tragédie. Durfte aber Admet 
jenes Opfer annehmen? Leidenschaftlich hat derjunge 
Goethe dies bejaht, als er seine Farce »Gotter, Helden 
und Wieland« gegen die Herabsetzung dieses grie- 
chischen Schauspiels richtete; in ihr héren wir denn 
auch Admet sagen: »Es hatte Euch doch sollen be- 
denklich scheinen, ob der Mann, der geboren wurde, 
da Griechenland den Xerxes bemeisterte, der ein 
Freund des Sokrates war, dessen Stiicke eine Wirkung 
auf sein Jahrhundert hatten wie Eure wohl schwerlich, 
ob der Mann nicht eher die Schatten von Alceste und 
Admet habe herbeibeschworen konnen als Ihr. Das 
verdiente einige ahndungsvolle Ehrfurcht.« 

Zur selbenEpoche wie'Alkestis’gehoren zwei Dramen, 
die sich um die diisteren Schicksale gefangener troi- 
scher Frauen bewegen, ‘Hekabe? und ‘Andromache’, 
das erstere in byzantinischer Zeit besonders viel ge- 
lesen, und zwei andere, die die Gastfreundschaft 
Athens im Spiegel des Mythos zeigen: in dem einen, 
den ‘Herakleiden’, nimmt Konig Demophon die 
flichtigen Herakleskinder auf, in dem andern, den 
‘Hiketiden!, etwa 421 aufgefiihrt, gewahrt Theseus 
den argivischen Miittern Unterstiitzung und verhilft 
ihren Séhnen, den vor Theben beim Sturm der Sieben 
gefallenen Kriegern, zum heiligen Recht der Toten, 
der Bestattung. Wir hier wollen zwei andere Tragédien 
genauer betrachten: die ‘Medea’ (aus dem Jahre 451) 
und den ‘Hippolytos’ (aus dem Jahre 428). 

Medea, wie sie fortlebt als die Morderin der eigenen 
Kinder, ist durchaus Schépfung des Euripides, der die 
1 Sehr lesenswert die Einleitung Wilamowitzens 2u seiner 
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Sage selbstandig weitergebildet hat. Und aus seinen 
erhaltenen und den zu erahnenden Stiicken gewinnen 
wir die GewiBheit, daB eben er es recht eigentlich ge- 
wesen ist, der die Welt der Triebe entdeckt, die Lei- 
denschaftlichkeit weiblichen Herzens erfaBt und die 
Beziehungen der Geschlechter zueinander zu einem 
Hauptproblem des tragischen Spiels gemacht hat. 
Hier ruhmt und rigt der Vers an dieser Barbarin 
immer wieder den »schweren Sinn«, das erschreckende 
Wesen, den Reichtum an klugen, unheimlichen Ge- 
danken, die auch das Reich der Gifte beherrschen. 
Von hier aus sollen wir es nachfiihlend verstehen, daB 
die in ihrer Frauenehre vom Gatien Gekrankte nicht 
nur die Nebenbuhlerin vernichtet, sondern auch, um 
den Mann zu treffen, mit dem Schwerte die eigenen 
Kinder tétet. Wollen wir uns das Gegenbild vor die 
Seele stellen: Deianeira — wie anders war sie, handelte 
sie, als ihre Frauenehre verletzt war! Medeas Recht 
aber wird zugleich allgemein gefaBt. Sie erscheint sich 
selbst als Racherin des Unrechts gegen die Frau 
schlechthin, als Huterin der Treue und der Ehrfurcht, 
und auch der Frauenchor, der oft nur dem Grauen 
vor solchem Planenund TunAusdruck gibt, rufteinmal 
(V. 419) aus: »Ehre kommt dem Frauengeschlecht!« 
Dieser Dichter strebt immer bewuBt danach, das ein- 
zelne Geschehen in die Sphare des Allgemeinen zu 
heben, er, ein Schiiler auch der Philosophie. Aber er 
offmet auch dem Menschen die Brust, da’ wir ganz in 
ihre Tiefe sehen. In erstaunlich vielseitigem Gedan- 
kengang erwagt Medea das Fur und Wider ihrer Tat, ja 
das eigentliche Herzstiick des Dramas, der groBe Mono- 
log vor dem entscheidenden EntschluB, ist in seinem 
leidenschaftlichen Aufund Ab langdauernder, qualvol- 
ler Kampf der Seele, bis das letzte Wort fallt (V. 1078): 


le 
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Was ich an Schlechtem tun will, ich begreif’ es zwar, 
Allein des Dranges Glut ist staérker als mein Griibeln. 


Wer im Neapler Museum das spathellenistische Ge- 
malde! der stehenden Medea gesehen hat, in den ver- 
schrankten, verkrampften Handen das Schwert, die 
weit aufgerissenen brennenden Augen auf die Kinder 
gerichtet, die wir uns zu ihrer Rechten ahnungslos 
spielend denken miissen, der hat einen Widerschein 
dieser Euripideischen Gestalt geschaut. Sie hat bei 
Ennius, Ovid und Seneca, bei Corneille und Grill- 
parzer Neugestaltung im Biihnenspiel gefunden. Aus 
der sprengenden Fille dadmonischen Weibtums 
wachst hier das tragische Schicksal heraus. Freilich 
ist das Euripideische Drama auch durchzogen von 
mannigfacher rationalistisch-philosophischer Erérte- 
rung — auch des Frauenchores, ja der alten Amme -, 
deren Notwendigkeit wir nicht einsehen, tritt rhe- 
torische Kunst in wohldisponierter Rede, in scharfem 
Redewettkampf seltsam deutlich heraus. Das Gefiige 
des Euripideischen Kunstwerks ist nicht mehr von der 
Geschlossenheit des Sophokleischen. Wie auch Einzel- 
teile, Einzelmotive schon jetzt zu Verselbstandigung 
neigen, das zeigt besonders die schéne Szene, in der 
der edle Athenerkonig Aigeus der mit Verbannung 
Bedrohten die Gastfreundschaft Athens zusichert, ein 
uns schon bekanntes Euripideisches Motiv. Hier wird 
es gekront durch jenes zauberhafte Preislied auf At- 
tika, das singt von seiner Luft und seinem Licht, sei- 
nen Rosen und Quellen, Musen und Eroten, »aller Art 
Vollkommenheit Mitwirkern«. So spricht der Dichter 
in zarter Lyrik aus, was uns der Perikles des Thuky- 


1 Gute Wiedergabe in Pfuhls Meisterwerken griech. Zeich- 
nung u, Malerei S, 102, 
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dides tuber Athens Bedeutung in schwergewichtigem 
Prosawort sagt. 

Die Leidenschaft einer andersgearteten Frau glitht 
im ‘Hippolytos’, denn zum eigenen Stiefsohn ist hier 
Phaidra, des Theseus Gattin, in einer sie krank ma- 
chenden Sehnsucht entbrannt, und es ist wohl das 
erstemal gewesen, dai hellenische Dichtung Krank- 
heit des Leibes als Wirkung seelischen Leides darge- 
stellt hat. In einer friiheren, nicht erhaltenen Fassung 
des Stiickes hat sich der Dichter auf diesem Gebiet 
noch viel weiter vorgewagt: die Stiefmutter hat dort 
dem Stiefsohn selbst ihre Liebe in leidenschaftlichster 
Form angetragen (das Potipharmotiv); erst auf den 
Kinspruch der Zuschauer hin hat Euripides dies dahin 
abgedndert, daB er nun eine Mittlerin, die Amme, 
einfiihrte. Es ist bekannt, dafB Seneca und nach ihm 
Racine jene erste F'assung wieder verwendet haben, 
in sehr anderem, unter sich wiederum vollig verschie- 
denem Geist: das Athen des 5. Jahrhunderts, das Rom 
Neros, der Hof Ludwigs XIV. sind durch Welten ge- 
trennt und so auch die Kunstwerke ihrer Epoche, was 
dann besonders stark zutage tritt, wenn sie den glei- 
chen Stoff behandeln. Ohne Wissen Phaidras verrat in 
der zweiten Fassung des Dramas die Amme dem Hip- 
polytos etwas von der Liebe der Konigin. Diese hat 
vielmehr bis zurErschépfung mit derMacht gerungen, 
die sie vernichten will, mit Aphrodite, und nun sehen 
wir sie entschlossen, freiwilliig zu sterben, um ihr zu 
entgehen. Nach dem Verrat durch die Amme wahlt sie 
den Tod aus anderem Grunde, weil sie namlich be- 
fiirchten muB, daB der Geliebte, nun GehaBte, aus Ab- 
scheu vor dem Geschehenen sie falschlich bei Theseus 
bezichtigen wird ; um aber ihre und ihrer Kinder Ehre 
zu retten, reiBt sie ihn durch einen Uriasbrief mit in 
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das Verderben hinein. PolareGegensatzlichkeit, echter 
Ausdruck Euripideischen Denkens,beherrschtBau und 
Wesen dieses Stiickes. Die beiden Statuen der Gottin- 
nen Aphrodite und Artemis, die ihrer Naturnach Tod- 
feindinnen sein miissen, sehen wir vor dem Schlosse 
stehen; die Gottin der Liebe spricht den Prolog, die 
der Jungfraulichkeit beherrscht der Epilog; und die 
beiden Menschen Phaidra und Hippolytos sind irdische 
Diener dieser die Welt regierenden Machte, daher 
ihre eigene Wesensverschiedenheit, ihre Todfeind- 
schaft. Denn Hippolytos will rein sein, ist ganz hin- 
gegeben an die keusche Seligkeit, die er im Dienst 
der jungfraulichen Géottin empfindet. Er kampft ge- 
gen die Liebesgottin aus einer an Hochmut grenzen- 
den Abneigung. Sie liegt in seinem Wesen, seiner 
Physis, beschlossen, und wenn Euripides einmal 
(V. 337 ff.) wagt, Phaidras Leidenschaft erblich zu deu- 
ten, in der Form des Mythos, so schildert er den liebe- 
feindlichen Jiingling uns als herben Jager, als Freund 
der Rosse und der Blumen, als Anhanger orphischer 
Entsagung. Seine hochmutige Frommigkeit, sein 
Tugendstolz, sein »Sonderwesen« und der Verkehr mit 
der Géttin Artemis, der menschliches MaB ibersteigt 
(V. 19), erzwingen zwar nicht, wie man gesagt hat, 
seinen Untergang von selbst, aber der ZusammenstoB 
mit jenem gegensatzlichen Wesen Phaidras fiihrt ihn 
herbei und schafft damit neuen tragischen Gehalt: 
zum Verhéngnis werdenden Kampf verschiedener 
Seelenart oder — hier ist das Wort am Platz — verschie- 
dener Charaktere. Den Untergang findet er, so wie 
Phaidra es wollte, durch den eigenen Vater, der ihn 
fiir schuldig halt und ihm durch seinen Vater Posei- 
don den Tod geben laBt. Zu spat erkennt er seines 
Sohnes Schuldlosigkeit. Wenn aber diese Tragodie in 
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ihrer Neigung zu philosophischer Reflexion und rhe- 
torischem Pathos den anderen Euripideischen wesens- 
verwandt ist, so liegt hier iber dem Ganzen ein eige- 
ner Zauber der Frische und der Jugend — war der 
erste ‘Hippolytos’ ein Jugendstiick, und hat sich also 
sein Wesen erhalten? -, und jene zarteste Beziehung 
zwischen dem Jiingling und seiner Gottin ist etwas 
schlechthin Unvergleichliches. Schon in der Ein- 
gangsszene spricht es sich aus, die ihn dem Bilde der 
Jagerin den frisch gepfliickten Kranz uberbringen 


lag: 


Mier diesen frisch geflochtnen Kranz, ich bring’ ihn dir, 
O meine Herrin, von der nie versehrten Au, 

Wo nicht der Hirt die Herde wagt zu weiden, nicht 

Das Eisen jemals schnitt, nein, sie bleibt unversehrt, 
Und nur die Friihlingsbiene streicht durch sie dahin. 
Der Ehrfurcht Geist umhegt sie, spendet flieBend NaB. 
Nur wem die Keuschheit eignet, doch nicht anerzogen, 
Nein angeboren, und das Wesen ganz durchdringt, 

Er darf dort Blumen brechen, der Gemeine nicht. 
Nun, hebe Herrin, nimm hier fiir dein golden Haar 
Das Band, es spendet dir’s des Reinen fromme Hand. 
Denn mir allein von allen Menschen ist’s beschieden, 
Mit dir zu sein, mit dir das Wechselwort zu pflegen: 
Die Stimme hér’ ich — doch dein Auge sah ich nie. — 
So még’ ich enden einst das Leben, wie’s begann! 


Der SchluB aber, die Todesstunde, welche die erste 
wirkliche Begegnung mit der von ihm nie augenhaft 
, geschauten Gottheit bringt, ist tiber alle Vernuntft. 
Hier lst sich alles Irdische, auch der Streit mit dem 
Vater, in atherischer Atmosphare, in einer alles be- 
jahenden Versdhnung auf. — Einer der schénsten hel- 
lenischen Sarkophage, nun ein Schmuckstiick des 
Doms von Agrigento, den wir bewundern wie einst. 
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Goethe, ist mit vier Szenen aus dieser Hippolytos- 
geschichte geschmiickt. 

Auch unter den Dramen des zweiten Jahrzehnts vom 
5. Jahrhundert, zu denen wir uns nun wenden, war 
eine ganze Reihe, in denen ein einzelnes Weibes- 
schicksal im Mittelpunkt stand. Von den nicht erhal- 
tenen erwahnen wir die besonders beriihmte, aber 
auch umstrittene ‘Melanippe die Weise’, deren Heldin 
Euripides als Enkelin des hochweisen Kentauren Chi- 
ron zur Sophistin gemacht hatte, so da ein Bericht- 
erstatter sagt: »Sie hat eine Doppelgestalt, einmal die 
des Dichters, zudem die der Person im Drama«, und 
die ‘Tragédie der Andromeda, die, an den Felsen ge- 
schmiedet, von dem iibers Meer daherfliegenden Per- 
seus befreit wird; ihrem Lied in der Einsamkeit ant- 
wortete Echo, ein kihnes musikalisches Motiv. Unter 
den erhaltenen Stiicken sind es ‘[phigenie im Taurer- 
land’, von kraftiger, stark packender Wirkung, sehr 
weit entfernt von der Humanitaét des Goetheschen 
Dramas, dem es doch, zugleich mit dem Textbuch der 
Gluckschen Oper, Vorlage war; ferner ‘Hlektra’, dem 
Sophokleischen Stiick mit bewuBter Kunst entgegen- 
gestellt, und ‘Helena? (in Agypten), ebenso wie tAn- 
dromeda? 412 aufgefiihrt. Nach mannlicher Sagen- 
gestalt ist der*‘on’ benannt, der das Schicksal von Apol- 
lons und der athenischen Konigin Kreusas Sohn in 
wechselreich erregenden Bildern, in kunstvoll ver- 
schlungener, von Tyche regierter Handlung vorfihrt, 
so dramatisch, da Goethe nach einer Lektiire nicht 
lange vor seinem Tode das Stiick aufs hochste pries?. 
1 Tagebuch vom 22./23, XI. 1831; darin das bekannte 


Wort: »Haben denn alle Nationen seit ihm einen Drama- 
tiker gehabt, der nur wert ware, ihm die Pantoffeln zu 


reichen ?« 
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Endlich ist auch der ‘Herakles’ dieser Gruppe zu- 
gehorig. 

Heben wir aus der Heraklestragédie nicht Ziige her- 
aus, die sie mit den besprochenen gemeinsam hat, 
richten wir vielmehr den Blick lediglich auf die be- 
sondere Auspragung, die das Tragische hier gefunden 
hat! Hier ist nicht mehr der Held, der im Kampf mit 
dem Schicksal das Leben einsetzt oder es dahingibt, 
sondern ein anderer, der diese Macht im Dulden tiber- 
windet, eine Macht, die wie die Verkorperung der 
Grausamkeit wirkt. Denn wenn noch im ersten Teil 
die Leiden der Gattin des Herakles, seiner Kinder, 
seines alten Vaters jene Anklagerede gegen Zeus her- 
vorrufen, die in dem SchluBwort gipfelt 


Ein Gott voll Torheit bist du oder nicht gerecht, 


so erscheint Hera im zweiten Teil geradezu als groBe 
Teufelin. Nachdem der Uberwinder selbst des Hades, 
endlich doch heimgekehrt, Frau und Kinder aus un- 
mittelbarster Todesgefahr befreit hat, in diesem 
Augenblick schickt die Himmelskonigin die Damonin 
des Wahnsinns — trotzihres Straubens ! —in das SchloB, 
und durch plétzliche Sinnesumnachtung mu der 
Weltbezwinger der Elendeste der Sterblichen werden, 
mu der Vater die Kinder toten, die er soeben gerettet 
hat. Ist scharferer Umbruch von sinnvollem Ghick zu .- 
sinnlosem Elend auch nur denkbar? Wie aber muB es 
um die Seele des Dichters bestellt sein, der dieses un- 
mittelbare Nacheinander —Erwartung, Verzweiflung, 
Seligkeit, Vernichtung — mit allen Mitteln dramati- 
scher Kunst darstellt! Ist hier nicht der tragische Dich- 
ter zu dem Richter geworden, der den Lenker des 
Weltlaufs vor seine Schranke fordert und ihm ein 
unerbittliches Schuldig! entgegenzurufen wagt? In 
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der Tat, dies ist ein Wesenszug Euripideischer Dich- 
tung, der bald staérker, bald schwacher hervortritt. 
Allein der Ausgang dieses Dramas sagt ja noch ande- 
res. Herakles, der in den Abgrund des Leides Ge- 
schleuderte, dem nach seiner Schreckenstat nur der 
Selbstmord zu bleiben scheint, steigt nach dem Willen 
des Dichters aus dieser Tiefe zu einer menschlichen 
Hohe empor, die weit oberhalb jenes sinnlos scheinen- 
den Geschicks liegt. Der aus dem Wahnsinn allméh- 
lich Erwachende, des Geschehenen bewu8t Gewor- 
dene sieht seinen Freund Theseus neben sich, und der 
Trost, der aus dieser Freundschaft quillt, laBt in ihm 
allmahlich die Kraft erstehen, selbst uber dieses da- 
monische Unheil zu triumphieren, den Gedanken des 
freiwilligen Todes zu wherwinden und weiterzuleben, 
im Gehorsam gegen des Theseus Wort (V. 1227): 


Wer von Menschen adlig, 
Ertragt der Gotter Schickung und versagt sich nicht. 


Freilich, zuvor ist etwas geschehen, was Herakles nicht 
kannte: zum erstenmal in seinem Leben hat er ge- 
weint! Der Mensch als der »heroische Lasttrager«, wie 
Nietzsche sagt, die Freundschaft als der letzte Halt des 
Lebens, das ist der Gedanke, der iiber diesem Schlusse 
steht, und wenn jener erste Teil als letztes Bild He- 
rakles zeigte, wie er mit den drei kleinen Sohnen 
beladen, einem Lastschiffe gleich, dem eigenen Hause 
wieder nahte — schnell entschwindendes Glick! -, 
so sehen wir am Ende des Ganzen das Bild der bei- 
den Freunde, von denen der eine den anderen, eben 
jenen damals Glicklichen, zum Gang ins neue Leben 
stiitzen muB. ‘Alkestis’, ‘Hippolytos’, ‘Herakles’: drei- 
mal breitet sich nach Todesfinsternis am Ende eine 
Klarheit aus, wie sie des Dichters tiefste, nie befrie- 
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digte Sehnsucht war. — Nicht diirfen wir aber von 
diesem Stiick scheiden, ohne der besonderen Bedeu- 
tung zu gedenken, die hier zum erstenmal der Musik 
zukommt. Die Lieder verstarken, sanftigen, gliedern 
wie in den Sophokleischen und den alteren Euripide- 
ischen Dramen. Aber nun treten sie in ganz verschiede- 
ner Form auf, und auch darin wird die drohende Auf- 
lésung des dramatischen Geftiges spirbar. Neben der 
kultischen Form des groBen Hymnus auf die zwolf 
Heraklestaten (V. 348), der die Aufgabe hat, den Hel- 
den der alten Sage zu feiern, neben dem kKlassischen 
Liede auf die Jugend (V. 637), zu dem den Chor eben 
des Herakles neu bewiesene Jugendkraft begeistert, 
steht als musikalischer Ausdruck leidenschaftlicher 
Erregung eine aufgeloste, strophenlos durchkompo- 
nierte Gesangsszene (V. 1016), Nachwirkung der da- 
mals machtig aufbliihenden »neuen« Musik. ° 

Auch die Chor- und Schauspielerlieder der *Troerin- 
nen’, im Jahre der Sizilischen Expedition, 415, zum 
erstenmal gespielt, lassen diesen neuen musikalischen 
Stil spiiren. Das Stiick ist sogar besonders reich und 
vielfaltig an Gesang; es nahert sich im Charakter 
unserer grofen Oper. Dieses Wesen erklart sich dar- 
aus, daB es das Abschlu8drama einer Troischen Trilo- 
gie ist. Freilich ist es nur noch der groBe Rahmen, der 
die drei Sticke zusammenhalt, und ein solcher nur 
ganz allgemeiner Zusammenhang wird ofter zwi- 
schen ihnen gewesen sein; langst hat ja, wie wir wis- 
sen, jedes Teildrama seine volle innere Selbstandig- 
keit erhalten. So auch hier. Das erste Stiick, ‘Alexan- 
dros’, handelte von der Entdeckung des einst ausgesetz- 
ten Priamossohnes unter den Hirten des Idagebirges ; 
das mittlere von dem ungliicklichen Schicksal des 
edlen Griechen Palamedes, der den Ranken des eige- 
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nen Kriegsgenossen Odysseus erlag; dieses dritte nun 
vom Untergang Ilions nach seiner Einnahme, und er 
wird uns dargestellt im Lose der Gefangenen. Das 
Ganze wirkt wie Weltuntergang. Denn in den Schick- 
salen der Kéniginmutter Hekabe, der Seherin Kassan- 
dra, der Hektorsgattin Andromache, der Priamos- 
tochter Polyxena, des kleinen Astyanax, der den Chor 
bildenden troischen Frauen, die entweder getitet oder 
auf die Schiffe der Sieger davongefiihrt werden, zeigt 
sich in sehr verschiedener, eigenartig reicher Bre- 
chung das eine diistere Licht. Kassandras, der Ver- 
zuckten, schwarmender Fackeltanz, fiir ihre eigene 
»Hochzeit« dargebracht, das lodernde Fanal der bren- 
nenden Kénigsburg am SchluB, die dann in sich selbst 
zusammensturzt — alle Wege geht die dichterische 
Phantasie, um die Schauerlichkeit des Gemaldes zu 
erhohen. Wer aber wird diesen Ungliickseligen gegen- 
ubergestellt? Helena, in all ihrem Reiz und all ihrer 
Beredsamkeit, jetzt auch eine Gefangene und von 
Menelaos hart verklagt, aber so, daB wir spiiren: nur 
zu bald erliegt er wieder ihrer Verfiihrung und sie, 
die Schuldige, wird sich »des goldenen Spiegels« weiter 
erfreuen. In den *Troerinnen’ spricht die Anklage ge- 
gen Geschichte und Weltverlauf mit der Stimme der 
_ Verzweiflung, die keinen Ausweg sieht. — Helena aber 
und der Chor der gefangenen Trojanerinnen sind im 
dritten Akt von Fausts Zweitem Teil zu neuem, an- 
derem Leben erwacht. 

Aber ein unerschépflich scheinender Quell drangt in 
der Seele des altgewordenen Euripides wie in der des 
Sophokles zu immer neuvem, neuartigem Werk. Zu 
den Stiicken aus seiner letzten Periode hat die *dn- 
tiope? gehort, das hochberiihmte Stuck, in dem die 
Zwillingsbriider Zethos und Amphion einander ge- 
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geniibertraten als der Tatmensch und der Musiker 
und in groBem Redekampf jeder sein Lebensideal hin- 
stellte und verteidigte. — Aus dem ‘Chrysippos’ klingt 
uns noch folgendes Chorlied zu: 


GroBe Erde und du, Himmelsather droben, 

Euch entstammt der Menschen und der Gotter Los. 

Feucht-lebend’ge Tropfen senken sich von oben: 

Mensch und Tier und Pflanze steigt aus ihrem 
SchoB. 

Erde, aller Wesen Mutter, was du schufest, 

LaBt es einstens wieder in die Erde gehn. 

Ather, der du um Gestirme schweifst, du rufest, 

Was von dir entstammt, dereinst zu Himmelsh6éhn. 

Formen zwar zerbrechen und Gestalten: 

Ewig wird sich, was da ward, entfalten. 


Kein Wunder, daB die atomistische Philosophie sich 
spater solcher Verse als einer Stiitze bediente! Wir 
gedenken der Aischyleischen Worte Aphrodites (S.125), 
die schon ahnlichem Gedanken Ausdruck gaben. — Er- 
halten sind im Gegensatz zu den beiden letzterwahn- 
ten Stiicken die ‘Phonizierinnen’, genannt nach einem 
Chore phénizischer Tempelsklavinnen. Sie sollen auf 
der Reise nach Delphi in Theben durch den Krieg der 
Sieben festgehalten worden sein, eine kiinstliche Er- 
findung, die, wie manches andere, zeigt, da der Dich- 
ter im hochsten Alter auf Kunstmittel friiherer Zeit — 
hier Verwendung eines exotischen Chores (vgl. S. 120) 
— zuruckgreift. Wir besitzen ferner den ‘Orest’ aus 
dem Jahre 408, endlich die ‘Bakchen’ und ‘Iphigenie 
in Aulis’, beide bald nach dem Tode des Dichters 
(406) von seinem jiingsten Sohne auf die Biihne ge- 
bracht. 

Die ‘Bakchen’ zeigen in einer seltsamen, ja unbegreif- 
lichen Mischung zugleich héchste Gestaltungskraft 
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wie zersetzenden Geist, zugleich Wiederaufleben ar- 
chaisch starker Motive wie die Wirkung vergifteter 
Gedanken einer modernen Zeit; so sind sie wahrster 
Ausdruck revolutionérer Epoche und zwiespiltiger 
Seele. Jene Kraft, die das Wesentliche ergreift und 
endgiultig hinstellt, empfinden wir vor allem in der 
Gestaltung des dionysischen Chores lydischer Frauen, 
die als schwarmende Dienerinnen ihres Herrn aus der 
Fremde nun bis Theben gekommen sind und deren 
naturhaft wildes, orgiastisches, aber dann wieder er- 
mattetes Wesen mit bezaubernder, uns selbst in die 
dionysische Sphare reiBender Macht wiedergegeben 
ist. Und den Wald und seine Tierwelt lassen Chorlied 
und Botenberichte als den natiirlichen Hintergrund 
erscheinen fiir das selig-unselige Treiben der Bakchan- 
tinnen. Von ihm umspielt wird Konig Pentheus, der 
Feind des neuen Gottes; er findet das furchtbarste 
Ende. Die Damonie des Dionysoskultes so lebens- und 
todesvoll zu gestalten, dieses Vermogen, sagt man, sei 
dem fast achtzigjaéhrigen Dichter durch seinen Aufent- 
halt im makedonischen Bergland zuteil geworden. 
Diese Ansicht hat etwas Verlockendes. Aber das Ganze 
durchzieht eine so schneidende Ironie, daf hier gleich- 
sam ein Doppelantlitz sichtbar wird. Denn dieser neue 
Gotterkultus wird nicht nur als die bis zur Vernich- 
tung des Menschen gewaltige Macht dargestellt und 
der sie bekampfende Mensch nicht eigentlich als der 
groBe tragische Kampfer. Pentheus hat Ziige des 
Lacherlichen, Liisternen, und dem Preise des groBen 
neuen Gottes werden immer wieder Bilder und Ge- 
danken entgegengesetzt, die geradezu wie Hohn wir- 
ken. So zerschneidet es uns das Herz, wenn wir horen, 
wie der ehrwiirdige Griinder Thebens, der uralte 
Kadmos, und mit ihm »der Urgreis«, der blinde Seher, 
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rationalistisch verteidigende oder schlau berechnende 
Worte finden fiir diesen Dionysos, und dann gar sehen, 
wie sie in bakchantischem Schmuck mit hinausziehen, 
ihn zu feiern ; wenn die des Gottes Volle das Haupt des 
eigenen Sohnes auf dem Thyrsos dahertragt, im 
Triumphgefiihl, einen »Lowen« getétet zu haben; 
wenn dieser Chor der Glaubigen singt: »Was die Mas- 
se, die weniger wertvolle, glaubt und verwendet, dem 
will ich mich beugen« (V. 430) und »Wenig kostet’s 
zu glauben, die Kraft sei bei jenem Ding, das man nun 
einmal das géttliche nenne, und, was in langer Zeit 
Brauch geworden, das sei von ewig her und vom 
Wesen geschaffen« (V. 893). Ware nicht solch hohn- 
volle Bitterkeit immer wieder zu spiiren, man wiirde 
denen rechtgeben kénnen, die den Dichter in from- 
mer Verehrung tberkommener Religion sein Ende 
finden lassen wollen. Aber das wiirde nicht nur einen 
Bruch seiner Lebenslinie bedeuten, sondern eben die 
Sache spricht dagegen. Die Lésung ist vielmehr, daB 
es hier eine Lésung nicht gibt. Wenn Aischylos in 
seiner ‘Lykurgie’ (S. 157) den tragischen Kampf des 
Orpheus, Lykurgos, Pentheus gegen denselben Gott 
ahnlich gestaltet hat, so konnen wir doch aus der 
Wesensart des Dichters mit Sicherheit erschlieBen, 
daB jene friedegebende »Mitte« schlieBlich auch dort 
gewaltet hat. Hier fehlt sie ganz und gar. Hier klafft 
ein Rif, der die Tragédie bis in die Tiefe zerspaltet. 
Zwei seelische Stimmen erténen disharmonisch ne- — 
beneinander, und beiden Jauschen wir in gleicher Er- 
griffenheit. Lassen wir aber hier zum SchluB Verse 
der Dionysosgeweihten sprechen, in denen die Sehn- 
sucht nach Frieden wieder reinsten Ausdruck gefun- 
den hat!: 


1V. 902 ff. in der Ubertragung von H. v. Arnim. 
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Selig wer aus Meeres Stiirmen 
Sich gerettet, wer im Hafen 
Ruhe fand. 

Selig auch, wer tiber Leiden 

Sich erhob. 

Zwar an Reichtum und an Macht 
Schlagt der eine wohl den andern. 
Vielgestaltig sind die Wiinsche 
Wie die Menschen; manche fiihren 
Zum ersehnten Ziel, doch andre 
Bleiben unerfiillt. 

Aber wem der Damon génnte, 
Stets des Heute sich zu freuen, 
Der bedarf kein andres Gliick. 


Den spatesten Stiicken des Euripides haben Goethe 
und Schiller besondere Teilnahme geschenkt. Goethe 
hat wie den ‘Ion’ so die ‘Bakchen’ bewundert und ein 
Stick? aus ihnen 1827 tibersetzt; Schillers Bemiithun- 
gen um die griechische Tragédie fanden ihren sicht- 
barsten Ausdruck in zwei Ubersetzungen, die er, frei- 
lich mit starkster Benutzung einer lateinischen und 
einer franzésischen Ubertragung, herstellte. Er wahlte 
von den ‘Phonizierinnen’ die ersten Szenen, némlich 
den Prolog, dann jene eigenartige Umsetzung der ho- 
merischen Mauerschau aus dem Epischen ins Drama- 
tische und die prachtvoll pathetische Unterredung der 
feindlichen Briider Eteokles und Polyneikes vor ihrer 
Mutter; auBerdem aber hat er die ‘[phigenie in Aulis? 
fast ganz iibersetzt, in seinen, Schillerschen, Stil iiber- 
tragen. : 

Es gibt in der Gegenwart Literaturkundige, die dieses 
1 Jubildums-Ausg. 38, 78. Er hat, abgesehen vom Prolog, 
die ergreifende Szene ausgewiahlt, in der Agaue, die Sohnes- 
morderin, zu sich selbst kommt, und sich um sehr genaue 
Ubertragung bemiiht. 
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nachgelassene Werk unter den Euripideischen am 
allerhéchsten schatzen. In der Tat, hier entwickelt 
sich vor uns ein Drama von einem solchen Reichtum 
seelischer Bewegung, von solch reizvollem Wandel 
und Wechsel der durch sie allein bedingten Hand- 
lung, daB man von einem Ubergang zu einer neuen 
Stilform sprechen kann. Die festen Elemente wber- 
lieferter Tragddie werden fliissig, und die Menschen, 
die hier empfinden, denken, handeln, entsprechen 
in merkwiirdigem Grade den Anforderungen un- 
serer neueren Seelenkunde. Vor allem tut dies die 
Gestalt Agamemnons, dessen Geist Handlungen bald 
plant, bald verwirft, dessen Wille bald vorwarts, bald 
ruckwarts schreitet. Ist es zu kihn, fur das schwan- 
kende, briichige Wesen des Schillerschen Heerfiihrers 
Wallenstein ein Vorbild in dem hellenischen zu sehen? 
Auch der Bruderkampf zwischen Eteokles und Poly- 
neikes lebt ja in der Braut von Messina wieder auf. 
Und auch die anderen Gestalten — Menelaos, Klytai- 
mestra, Achill — haben etwas von jenem ratselhaft 
Lebendigen in sich, das allem wirklich Menschlichen 
eignet. Iphigeniens Seele selbst wandelt sich in groBer 
Linie: ins Lager gerufen, angeblich fiir die Hochzeit 
mit dem gréBten Helden, ringt sie sich durch tiefe 
Enttauschung, durch Todesgrauen hindurch zum 
Entschlu8 des freiwilligen Opferganges fiir das Heer. 
Hier ist es uns einmal vergénnt, ein solches Motiv 
wie den Opfertod durch die Phasen des Euripideischen 
Schaffens zu verfolgen: Makaria in den ‘Herakleiden’, 
Polyxena in der ‘Hekabe’, Menestheus in den t Phoni- 
zierinnen’ gehen Iphigenie voran in den Tod; aber 
zuletzt erst ist dem Dichter gelungen, die ganze dem 
Motiv innewohnende seelische Fille zu entfalten. Der 
Bericht wber den Verlauf des Opfers und das geheim- 
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nisvolle Verschwinden Iphigeniens, deren die Gottheit 
sich erbarmt hat, bildet den SchluB. — Das erfolg- 
reiche Drama ist mehr als einmal gespielt worden, 
tragt aber auch starke Spuren spaterer Uberarbeitung. 
In der zur Nachtzeit spielenden, die Nachtstimmung 
vorzaubernden Eingangsszene sagt der alte Diener 
zum Firsten, der vor Sorge den Schlaf nicht findet: 
»Du muBt Freude und Trauer empfinden; als Sterb- 
licher bist du ja geboren.« Die Szene wird von jiingerer 
Hand stammen, aber dieses Wort enthalt in seiner 
beziehungsreichen Doppelheit das Thema nicht nur 
dieses Dramas, sondern zugleich das der dramatischen 
Kunst der nachklassischen Zeit, des folgenden Jahr- 
hunderts. 

Sophokles hatte gesagt, er mache die Menschen, wie 
sie sein sollen, und er hatte hinzugesetzt: Euripides 
aber, wie sie seien. Diese treffende Bemerkung besagt 
zugleich, da dessen Tragédie durch ihre groBere 
Lebensnahe neue Gebiete zugewonnen hat. Das We- 
sen des Weibes hat er erst recht eigentlich entdeckt. 
Wollte man alle Frauengestalten vereinen, die er ge- 
schaffen hat, ja auch nur die, deren Worte wir noch 
vernehmen, welch eine Fille wiirde erscheinen! Die 
Sphare der Familienkampfe, die des Lebens der 
kleinen Leute hat er zuerst in das Gebiet des Tragi- 
schen hineingezogen. Ist es doch z. B. seine Erfindung, 
daB Elektra von ihrer Mutter emem Kleinbauern, 
einem redlichen Menschen, vermahlt wurde, um sie 
vom Schlosse fernzuhalten und der fiirstlichen Stel- 
lung zu berauben, und dieser Gegensatz von Konigs- 
schloB und Hiitte bedingt mit die Wirkung der Euri- 
pideischen ‘Elektra’. Bis in das Bettlertum hinein ist 
der spiirende Sinn des Dichters gegangen. Herkunft 
und Stand bedeutet ihm nichts, Sklaventum an sich 
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ist inm nichts Minderwertiges; auch hier zeigt sich 
der Einflu8 der Sophistik, deren Gedankengange 
Euripides leidenschaftlich aufgenommen und fortge- 
bildet hat. Es liegt in derselben Richtung, da seine 
uberaus bewegliche Sprache der wirklich gesproche- 
nen in der Wortwahl naher steht, daB sein Sprechvers 
— wie aber auch der spatsophokleische — durch mehr 
Langenauflosungen und starkere Verteilung auf spre- 
chende Personen immer leichter und fliissiger wird. 
Und in den Menschen hinein, was fur Blicke tun wir! 
Sogar in das Gebiet der seelischen Krankheit: wie ist 
die zermurbende Wirkung der Leidenschaft in Phai- 
dras Seele nachempfunden; wie wahrheitsgetreu 
wird uns das Versinken des Herakles in seine Wahn- 
sinnsnacht und das Wiederemportauchen daraus ge- 
schildert; wie ist das BewuBtsein, ein Muttermérder 
zu sein, Orest zur Quelle tiefen auch physischen Lei- 
dens geworden! Der Dichterpsychologe ist dem Wis- 
senschaftler weit, weit vorangegangen. Aus all diesem 
erwuchs Euripides bei seinen Zeitgenossen Bewunde- 
rung, aber mehr noch Abweisung und Tadel; man 
sptirte: dies war nicht mehr der Geist der altheiligen 
Tragédie. Und es ist auch wahr: an diesem Rationalis- 
mus ist die Tragddie zugrunde gegangen. 

Auch die Geschlossenheit ihrer Form blieb nicht er- 
halten. Es tritt ja nicht ein Neues an die Stelle des 
Alten, sondern beide durchdringen sich; das ergibt 
kein Reines, kein Ganzes. In den spaten Stiicken 
treten neben auffallenden Neuheiten archaistische. 
Zuge hervor. Philosophisches Rasonnement, Rheto- 
rik mit ihrer neuen scharfen Technik des Disponie- 
rens und Disputierens, politische Anspielung drangt 
sich in das Gefiige der tragisch-heroischen Welt. Ein- 
zelteile wie z. B. die erzahlende, handlungvorberei- 
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tende Prologrede und die SchluBszene lésen sich her- 
aus, verharten sich zum Schema. Die Einférmigkeit 
seiner Prologtechnik tadelt Aristophanes in den ‘Fré- 
schen? (V. 1200ff.) in ergétzlicher Weise, die Verwen- 
dung des »Gottes auf der Maschine« am SchluB, der 
die Aufgabe hat, die kiihn und eigenwillig geformte 
Handlung wieder in die Bahn der Sage zuriickzubie- 
gen, ist seltsam haufig. Wenn vom Euripideischen 
Chorlied der von uns als ersten zusammengefaBten 
Dramengruppe im wesentlichen das gleiche gilt wie 
von dem klassischen Liede des Sophokles (S. 163 f.), so 
wandelt es sich spaterhin stark. Es neigt dazu, als 
selbstandiges Stiick aus dem Ganzen herauszutreten, 
ja dieser Drang geht bis in seine eigenen Glieder, die 
immer breiter sich dehnenden Strophen, hinein. Der 
Chorgesang und der an Bedeutung immer mehr zu- 
nehmende, sich gleichfalls verselbstandigende Schau- 
spielergesang stehen nun unter der Machtder schon er- 
wahnten »neuen« Musik, die durch Verzicht auf streng 
bindende Melodie, durch iiberreiche Verwendung 
sinnlicher Reize in Ton und Wort mehr dem Ohr des 
Horers schmeicheln als, wie die alte, sittlich auf ihn 
einwirken will; auch die Verwendung neuartiger In- 
strumente auBer Aulos und Kithara ist bezeugt. Nur 
um einer solchen effektvollen Gesangsszene willen 
hat der Dichter z. B. in seinem ‘Orest’ einen phry- 
gischen Haussklaven, eine vollig fiir sich stehende 
Figur, eingefiihrt, der nun seine tiberlange, durch- 
komponierte, selbst ohne die Musik schon verfihre- 
risch klingende Arie vorzutragen hat. DaB es ein Aus- 
lander sein soll, erhoht nur den Reiz. In der alten 
Tragédie war das Element des AuBerhellenischen 
ernstes kiinstlerisches Mittel, jetzt ist es nur noch 
spielerisches Beiwerk. 
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Ein neuer Stil kiindigt sich an, der spatklassische, 
Ubergang zu anderer Epoche. Lyrische Stimmung 
webt, wo friiher die Macht strenger Form regierte. 
Zierliches Ornament rankt sich in den spateren Euri- 
pideischen Liedern, tiberreiche Wortwiederholungen 
geben ihrem Text etwas allzu leicht Klingendes, 
Schwebendes. Ja, ein ganzes Drama kann auf diesen 
Ton eines fast grazidsen Spieles gestimmt sein, das in 
Verwechslungen und Tauschungen das Tragische 
beinahe verfliichtigt. So ist es in der ‘Helena’. Dort gibt 
die, ein alteres Dichtermotiv wieder aufnehmende, 
Erfindung, nur ein Scheinbild der Schuldig-Schénen 
sei nach Troia entfiihrt, die echte aber nach Agyp- 
ten entriickt, Gelegenheit zu mannigfacher Uber- 
raschung; denn wenn Scheinbild und reale Gestalt sich 
auch nicht geradezu begegnen, so werden sie doch 
am selben Ort anwesend gedacht. Und es ist so weit, 
daB das Tragische ttbergehen kann in das Komische: 
jener Phryger in seiner Todesangst vor Orest hat nicht 
mehr tragisches Pathos, sondern wirkt wie Karikatur, 
und wenn in der ‘Aulischen Iphigenie’ Klytaimestra 
in dem ahnungslosen Achill den vom Vater auserwahl- 
ten Gatten ihrer Tochter begriiBt, so steht auch diese 
Szene auf der Schwelle zur Komik. 

Aber zum mindesten ezn Vorwurf des leidenschaft- 
lichen Euripidesgegners Aristophanes in seinen ‘Fré- 
schen’ ist grundfalsch: seine Poesie sei nur fiir den 
Tag bestimmt gewesen, sie sei schon mit ihm ge- 
storben (V. 869). Im Gegenteil, sein Ruhm wird in den 
folgenden Jahrhunderten nur immer groBer und 
wachst weit iber den des Sophokles hinaus. Lebendig 
wirkt er in der sogenannten neuen Komédie weiter. 
Aber auch absoluter Wert ruht in seiner Tragédie. 
»Euripides erscheint ... auf jeden Fall als der tra- 
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gischste der Dichter«, sagt Aristoteles (Dichtk. c. 13), 
d. h. als der, welcher die erschiitterndste Wirkung 
auf die Zuschauer ausubt. Wenn wir hier den Blick 
auf das richteten, was in seiner Kunst der alten Er- 
habenheit und Einheit feindlich und abtriglich ist, 
so haben wir doch auch gespiirt, dab die Welt seinerLei- 
denschaften, seiner Anklagen, seiner Schmerzen eine 
neue GroBe darstellt. »Nicht anders... als auf den 
Knien«, verlangte Goethe, durfte Schlegel »an einem 
so groBen Alten Fehler riigen«, und warnend tént 
noch heute seine Stimme: »Um eine groBe Persénlich- 
keit zu empfinden und zu ehren, muf man auch 
wiederum selber etwas sein. Alle, die dem Euripides 
das Erhabene abgesprochen, waren arme Heringe, 
und einer solchen Erhebung nicht fahig .. .¢ 


Nach dem Tode des Sophokles und Euripides hatte 
Dionysos, so erfindet Aristophanes in den ‘Fréschen’, 
das Gefiihl, seine Biihne sei verwaist; einen »zeu- 
gungskraftigen« Dichter fiir sein Fest besa er nicht 
mehr. Und doch hat eine grofe Anzahl neben und 
nach den beiden gewirkt; dabei ist fiir das Kunst- 
schaffen dieser Zeit bezeichnend, dab die Sippen der 
drei gréBten tragischen Dichter bis weit ins 4. Jahr- 
hundert hinein wieder Tragiker aufweisen. Wir ken- 
nen nicht wenige Namen, besitzen auch Bruchstucke, 
doch worin die besondere Leistung etwa der Zeitge- 
nossen des Sophokles und Euripides, Ion von Chios und 
Achaios von Eretria, auf tragischem Gebiet bestanden 
hat, ist schwer zu sagen. Charakteristisch, was uns 
von Agathon berichtet wird, jenem Gastgeber in 
Platons Symposion — er veranstaltet sein Fest fiir den 
Tragédiensieg an den Lenaien 416 —: seine Tragédie 
1 Gesprache mit Eckermann 28, III. 1827 und 15. II. 1851. 
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‘Antheus’? hatte eine ganz frei erfundene Fabel, so sehr 
also konnte der Dichter sich nun vom Mythos lésen; 
seine ganz im Stile der modernen Musik komponierten 
Chorlieder wurden zu Einlagen, die keine Beziehung 
zur Handlung mehr hatten, so weit also war die Auf- 
lésung der Form fortgeschritten. Von Kritias, einem 
der dreiBig »Tyrannen«, besitzen wir aus seinem Sa- 
tyrspiel ‘Sisyphos’ eine geistreiche Rede des Titel- 
helden, die die Religion als Erfindung eines Schlau- 
kopfs von padagogischem Geschick erklart!. Eine 
Tragédie des 4. Jahrhunderts haben wir vielleicht im 
‘Rhesos’ vor uns, der unter den Werken des Euripides 
erhalten ist. In ihm sind die Abenteuer des troischen 
Kundschafters Dolon und des frisch ankommenden 
neuen Bundesgenossen, des Thrakerkénigs Rhesos, 
wie sie der X. Iliasgesang erzahlt, dramatisiert, nicht 
eigentlich zum Drama gestaltet. Dem verhaltnisma- 
Big kurzen, bescheidenen, locker gefiigten Spiel fehlt 
die tragische Tiefe. Die Nachtstimmung, von der es 
geschickt Gebrauch macht, erinnert an die des nach- 
euripideischen Prologs der ‘Aulischen Iphigenie’. 
Auch ist es nicht ohne einen vierten Schauspieler auf- 
zufiihren. Die Verwendung des Chores freilich ist 
mehr die alterer Zeit, so daB wir von archaisierenden 
Ziigen des Stiickes sprechen miiBten, wenn es wirk- 
lich erst aus dem 4. Jahrhundert stammt. 

Das Athen dieser Zeit, durch die furchtbare Nieder- 
lage nach siebenundzwanzigjahrigem Krieg und 
durch den zersetzenden und zerspaltenden Geist der 
Sophistik der inneren Kraft beraubt, gab der Tra- 
godie nicht mehr die Nahrung und den Halt. Der 
Verfall tritt auf mannigfache Weise zutage. Regie- 
und Schauspielerkunst tberwuchert nun die dichte- 
1 Ubersetzt in des Verf. Vorsokratischen Denkern S. 179. 
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rische Leistung oder, wie es Aristoteles ausdriickt: 
»Mehr vermégen heutzutage die Schauspieler als die 
Dichter.« Aber auch Tragédien, die nur zum Lesen 
bestimmt waren — was man in 4lterer Zeit mit Recht 
als Umkehrung der Natur empfunden hatte —, be- 
zeugt derselbe Aristoteles (Redekunst III 1. 12). Aus 
dem Gefiihl heraus, daB die Tragédie der groBen Zeit 
eine nicht wieder zu erreichende Hcéhe darstellte, 
kam im Verlauf des 4. Jahrhunderts der wohl immer 
fester werdende Brauch auf, vor den neuen Tragédien 
eine alte aufzufiihren. 

GroBe Tragédie ist, das hat die Geschichte der Litera- 
tur gezeigt, Ausdruck der héchsten idealen Krafte 
einer Generation, die, in sich geeint, auch eine der 
Macht nicht entbehrende Gesellschaftsordnung dar- 
stellt. Tragédie gréBten Stils ist nur zweimal ent- 
standen, im Athen des 5. Jahrhunderts und im Eng- 
land Elisabeths. Shakespeare aber wiederum hat 
durch das Medium der Senecatragédie hindurch den 
Hauch hellenischer tragischer GroBe gespiirtt. Und 
als in Weimar die deutsche Nationalbitihne werden 
sollte, als Schiller die Forderung nach der »aestheti- 
schen Erziehung des Menschen« erhob, war die atti- 
sche Tragédie das Vorbild. 


2. KOMODIE 


Der Platonische Sokrates »zwingt« in tiefer Nacht 
seine beiden Symposiongenossen Agathon und Aristo- 
phanes, die einzig noch nicht in Schlaf Versunkenen, 
»yzuzugestehen, es sei desselben Mannes Sache, eine 
Komédie und eine Tragédie dichten zu konnen, und 


1 Neue Beobachtungen dazu Verf., Englische Studien 73 
(1939) 32 ff. 
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wer seiner Kunstfertigkeit nach Tragédiendichter sei, 
sei auch Komédiendichter« (Symp. p. 223). Dazu tritt 
ein anderes Wort Platons (Phileb. p. 50, vgl. Gesetze 
p. 816f.), das die Mischung von Schmerz und Lust be- 
handelt und dabei nicht nur von Tragédie und Ko- 
modie als »den Einzelsttcken, sondern auch von des 
Lebens Tragédie und Komédie insgesamt« spricht. 
Uns ist diese Lehre vertraut, und sie wird uns be- 
statigt durch die Werke Shakespeares und manches 
deutschen Dichters. Fremd Klang sie hellenischem 
Ohr. Nie hat ein griechischer Tragédiendichter der 
klassischen Zeit Komédien geschaffen oder umge- 
kehrt, obschon, wie wir wissen, das spateuripideische 
Drama ins Heitere hintiberspielte; einzig das Satyr- 
spiel, der Géttermythos in einer frohlichen Form, ge- 
horte in seinen Bereich. Es war ein anderer Dionysos, 
dem der komische Dichter diente, d. h. eine Gestalt, 
die andere Wesensziige des machtigen Gottes hervor- 
treten lie’. Dem Gott der schwellenden Fruchtbar- 
keit, der uppigen Freiheit, wie sie sich auBert in un- 
bandigem Gelachter und derbstem Spott wber alles und 
jeden, weihte der Dichter seine Schaffenskraft, der 
eine Komoidia auffiihren lassen wollte. Das Wort 
aber bedeutet urspriinglich »>Gesang des Komos«, d. h. 
eines schwaérmenden, toll verkleideten Fastnachts- 
zuges, und diesen »Chor« hat schon Aristoteles (Dichtk. 
c. 4) dem jener Bocksainger, der Tragéden, gegen- 
ubergestellt. 

An vielen Orten hat es, wie uns literarische Notiz und 
Vasenbild zeigen, solchen Mummenschanz gegeben, 
aber wieder, wie bei der Tragédie, bedurfte es Athens 
gesammelter Kraft, diesem verganglichen Etwas die 
Form des Unverganglichen zu geben. Lustspiele frei- 
lich von ktinstlerischem Wert hat zum mindesten 
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noch Syrakus gekannt, aber das waren nicht Komé- 
dien im antiken Sinne, denn es fehlte ihnen das hier- 
fiir Bezeichnende, eben der Komos, der Chor, wenn 
nicht etwa eine Handlung einmal etwas dergleichen 
besonders verlangte. Von zwei verschiedenen Arten 
solcher lustigen Spiele dort wissen wir, obschon das 
Erhaltene gar zu geringfiigig ist, als daB wir vom 
Ganzen eine Vorstellung hatten. Epicharms des Sizi- 
lianers ‘Dramata’, wie sie hieBen — er wird wohl zur 
Zeit Hierons von Syrakus gelebt haben —, waren Stiicke 
von kurzer, geschlossener, offenbar planmaBig auf- 
gebauter Handlung in dorischer Sprache, vorwiegend 
in trochaischen-und iambischen Versen, auch in Ana- 
pasten. Mythentravestie scheint haufig vorgekommen 
zu sein. Da hat ein solcher Schwank die Riickkehr des 
einst aus dem Olymp geschleuderten, nun durch den 
dionysischen Wein bezauberten Kriippels Hephaistos 
dargestellt; andere nahmen sich den Odysseus vor; 
wieder andere den Herakles als grofen Fresser, den 
ein Berichterstatter so schildert* i 


Siehst du ihn fressen nur, kommst du schon um! 

Es brummt die Gurgel und der Backen kracht, 

Der Mahlzahn dréhnt, es quietscht der Schneidezahn, 
Die Niistern schnaufen und die Ohren wackeln. 


Aufzaéhlung von Tafelgeniissen,' von leckeren Ge- 
richten verschiedenster Art spielt wberhaupt eine 
groBe Rolle. Realistische Schilderung gewisser Men- 
schentypen wie des Parasiten oder des Bauern findet 
sich hier zuerst. Aber auch des philosophischen Kin- 
schlags entbehrt der Dialog nicht — so will ein Schuld- 


1 Ubersetzt yon A. Korte, auf dessen Buch Die griechi- 
sche Komédie (1914) zur Erginzung unserer Darlegung be- 
sonders hingewiesen wird. 
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ner nicht zahlen, weil er nach Heraklits Lehre vom 
ewigen FluB ja heute ein anderer sei als gestern — und 
von besonderer Bedeutung, auch fir die Zukunft, ist 
plastische Gegeniiberstellung gewisser Gegensatze 
wie von ‘Meer und Land’, ‘Hoffnung und Reichtum’, 
‘Wort und Wortin’, die gegeneinander in Form eines 
Agons, d. h. eines Redekampfes, ihre Sache gefiihrt 
haben. — Das andere Spiel ist der sogenannte Mimos, 
d. h. Nachbildung (des Lebens), ein Prosastegreif- 
stiick, scharfe Charakteristik der menschlichen Um- 
welt, die ein einzelner halb improvisierend vortragt. 
Sophron aus Syrakus (um 430) hat sie in echtem, bau- 
rischem Syrakusanisch aufgezeichnet, so geschickt, 
dafi Platon diesen Dichter aufs héchste schatzte. Aber 
wir haben nicht mehr von ihm als winzige Bruch- 
stucke und einige Titel. Zu diesen gehéren etwa ‘Der 
Tunfischfanger’, ‘Bauer und Fischer’, ‘Die Frauen, 
die den Mond herunterholen wollen’ (d. h. die Zau- 
berinnen), ‘Die Schwiegermutter’. 

Der athenische Dionysos der Komédie, von dem wir 
sprachen, hatte anderen Tempel und anderes Fest als 
der tragische. Dieses waren die Lenaien (vgl. S. 115); 
der heilige Bezirk lag in der Vorstadt, weshalb das 
Fest der GroBen Dionysien auch das der Stadtischen 
hieB. Viele Jahrzehnte lang war jenes Spiel des Komos, 
wie Aristoteles (Dichtk. c. 5) berichtet, eine Veran- 
staltung Einzelner, wohl junger, wbermiitiger Leute, 
gewil} sehr ungebunden und formlos. Erst etwa fiinf- 
zig Jahre nach der ersten offiziellen Auffiihrung der 
Tragédie hat die Polis sich auch dieses Spieles ange- 
nommen (486) und wohlhabende Burger mit der 
Ehrenpflicht der Ausstattung belehnt. Nun wurde 
auch ein ganzer Tag der GroBen Dionysien der Ko- 
modie vorbehalten. Nicht weniger als fiinf Sticke ver- 
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schiedener Dichter gab es an diesem Festtage zu 
sehen; erst unter Perikles wurde die Zahl auf drei 
beschrankt. Der Schaffenskraft des Jahrhunderts ent- 
sprach die Kraft im Aufnehmen. Jahr fiir Jahr gab es 
nun Komédie an den Lenaien und den Dionysien, 
auch wahrend der Kriege, sogar bis zuletzt, bis zum 
Zusammenbruch im Peloponnesischen Kriege, ja iiber 
ihn hinaus ohne Unterbrechung. Welche Spannkraft 
dieser festefeiernden Stadt offenbart sich auch darin! 
Und die Komaodie selbst war nicht wenig stolz auf ihre 
Mutterstadt; so spricht einer ihrer Dichter’: 


Wenn du Athen niemals gesehn, bist du ein Klotz, 
Wenn du’s gesehen und kalt geblieben, ein stérrischer Esel, 
Wenn dir’s gefiel und liefst doch weg, ein dummes Vieh. 


Wir verschaffen uns einen Uberblick iiber das Er- 
haltene. Vier Dichter sind es vor vielen anderen, die 
die Komédiendichtung von der Mitte des 5. Jahr- 
hunderts an bis in das 4. hinein darstellen: Krates 
und Kratinos, Eupolis und Aristophanes. Ganze 
Werke, und zwar elf, sind nur von Aristophanes er- 
halten; von Eupolis besitzen wir auf Papyrus wenig- 
stens von einem Stiick groBere Reste, im wbrigen, 
wie von den beiden ersten, nur zusammenhanglose 
Bruchstiicke. Jener Krates hat nach Aristoteles a. O. 
dem attischen »Schwarmgesang« zuerst, dem Sizili- 
schen Spiel folgend, so etwas wie wirklich zusammen- 
hangenden Stoff, fortlaufende Handlung gegeben. 
Kratinos, der als Alter mit den beiden Jiingeren um 
den Preis gerungen hat, wird von der antiken Kunst- 


1 Lysippos Fr. 7 K. nach E. Bethe, Tausend Jahre alt- 
griechischen Lebens (1933) S. 76. Das Buch ist als kultur- 
historische Ergaénzung unserer literarischen Darstellung. 


empfehlenswert. 
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kritik auf die gleiche Stufe wie sie gestellt. Wir wissen 
nicht viel von ihm. Wie Epicharm und offenbar von 
ihm abhangig hat er eine Odysseuskomédie geschrie- 
ben. Ein Dionys-Alexandros, d. h. Dionys in der Rolle 
des Schénheitsrichters Paris, gab zugleich Mythen- 
travestie und politischen Kampf, gegen Perikles naém- 
lich. Von literarischem Kampf zeugt eine Archilochos- 
komédie. Er erlag den jungen, frisch andringenden 
Kraften des Aristophanes und Eupolis. Doch 423 ge- 
lang es ihm noch einmal zu siegen, mit einem Stiick, 
dessen Motiv allein schon von seiner GroBe etwas 
ahnen laBt. Er trat selbst auf, in eigener Person und 
Sache, verklagt von seiner Ehefrau »Komoidia«, die 
ihn beschuldigt, er habe sich jetzt emer anderen Frau 
ergeben, der Dame »Bouteille'« — so tbersetzt Wila- 
mowitz Pytine, weil es im Attischen Fremdwort sei 
— und wenn er ein »junges, blihendes Weinchen« be- 
merke, so verfolge er es mit Liebesantragen. Der Rat 
eines Freundes der Eheleute, alle TrinkgefaBe, Kan- 
nen, Krige im Hause zu zerschlagen, kann nicht All- 
heilmittel gewesen sein. In emer machtig dahin- 
stromenden Verteidigungsrede des Dichters selbst 
mu er seine Ehre gerettet haben. Sein Grundsatz 


bleibt: 
Wer Wasser trinkt, erzeugt nicht Kunst und Wissenschaft. — 


Kupolis hat, zuerst mit Aristophanes befreundet, dann 
mit ihm verfeindet, von 429 — als kaum Zwanzig- 
jahriger — bis 411 gewirkt, wo er in der Seeschlacht 
am Hellespont gefallen ist; von seinem bertihmtesten 
Stuck, den ‘Gemeinden’, aus dem Jahre 412, wird noch 
die Rede sein. 


2 Der Angabe, es sei vielmehr die »Trunkenheit« (Schol. zu 
Aristoph. Ritter 400), ist schwerlich zu trauen. 
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Aber wir sind in der Lage, die Komédien- und Theater- 

geschichte dieser Zeit durch die Komédie selbst zu 

beleuchten. In der Epoche der Sophistik erwachte das 

Interesse und Verstandnis fiir Literaturgeschichte,und 

so wie Aristophanes einmal (Frésche 1030) etwas wie 

eine Entwicklungsgeschichte der alten Epik gibt, so 

ein andermal eine Betrachtung der Geschicke seiner 

Vorganger. Da sagt der Dichter (Ritter 518 nach 

Droysen), er wisse, wie 
Beifall nur ein Jahresgewichs sei. 

Und wie stets ihr die Dichter, die sonst ihr beklatscht, wenn 
sie altern, verachtet und preisgebt. 

Er wisse ja wohl, was Magnes erlebt, da ihm Alter den 
Scheitel beschneite, 

Der so oft fiir die Chore, mit denen er stritt, die Trophaen 
des Sieges errichtet, 

Da er Klange von jeglicher Art euch bot, so Harfen und 
rauschend Gefieder 

Und Lydergesang, Gallwespengesumm!? und Gequak laub- 
fréschiger Masken; 

Doch hielt er sich nicht, und im Alter zuletzt — denn nimmer 
geschah’s, da er jung war — 

Da wurde der Greis von den Brettern gezischt, weil Witz 
ihm und Laune versagte. 

An Kratin auch denkt er zuriick, der sonst hier unter un- 
endlichem Beifall 

Wie durch friedlich gebreitet Gefild’ sich ergoB und zu- 
gleich unterwiihlend die Wurzeln 

Mit fort wild Eichen und Ahorn ri8 und griindlichst ent- 
wurzelte Gegner: 

Da sang man nichts bei vergniigtem Gelag als*: »Feigholz- 
sohlige Doro! « 


1 Von KGrte richtig statt des »Miickengesumms< eingesetzt. 
* Anfange Kratinischer Chorlieder. Doro eine erfundene 
Géttin, nimlich die der Bestechung, die auf »Sykophanten- 
sohlen< geht, 
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Und: »Zimmerer kinstlich gefiigten Gesangs«, so sehr war 
jener im Flore; 

Doch seht ihr jetzt denselben beinah stumpfsinnig, so ruhret 
es keinen, 

Wie der alternden Leier der Steg los wird und erstorben ihr 
jeglicher Klang ist 

Und bereits aufreiBen die Fugen an ihr; umher nun wankt 
er, der Alte, 

Dem Konnas? gleich, mit verwelketem Kranz, vor Durst 
hinschmachtend, — da wahrlich 

Der Poet ob der Siege von friiher verdient, gar im Pry- 
taneion zu zechen, 

Und statt zu verkommen, des Festspiels hier sich zu freun 
an der Seite des Priesters. 

Und Krates dann — was hatte von euch der Spott und Ver- 
hohnung zu dulden, 

Der so fréhlich mit wenigem Aufwand oft euch bewirtete, 
wenn er zum Fest euch 

Mit dem niichternsten Munde die witzigsten Ding’ vor- 
kaute und satt ihr euch lachtet; 

Doch dieser, beklatscht heut, morgen bepocht, er allein 
noch halt sich so ziemlich. 


Des Aristophanes erhaltene Stiicke wmfassen die Jahre 
425-388. Oft hat er sie aber nicht selbst einstudiert 
und aufgefiihrt, sondern sie anderen dafiir iiberlassen, 
offenbar weil er sich mehr als Dichter denn als Regis- 
seur fiihlte. Auch er hat noch als »griner Junge«, wie 
ein antiker Erklarer zu ‘Frésche’ V.501 sagt, seine erste 
427 aufgefihrte Komédie geschrieben. Fiir die Zeit 
427-421 konnen wir Jahr fiir Jahr ein Spiel von ihm 
angeben. Die beiden ersten, die ‘Schmauser’, worin 
ein geratener und ein mifratener Sohn sich gegen- 
iiberstanden, und die ‘Babylonier’, sind nicht erhal- 


1 Ein groBer Flotenspieler, der aber auBer seinem Kranz 
nichts besaB, 
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teri. Es folgen die ‘Acharner’ (425) und die ‘Ritter’ 
(424), dann die ‘Wolken’ (423), die aber bei der Auf- 
fiihrung durchfielen; wir besitzen das Stiick nur in 
einer umgearbeiteten, aber nicht vollendeten Form. 
422 wurden die ‘Wespen’, 421 der ‘Frieden’ aufge- 
fihrt, kurz vor dem Nikiasfrieden. Aus dem Jahre 
414, dem ersten der Sizilischen Expedition, stammen 
die *Végel’, aus dem vor der Niederlage, 405, die 
‘Frésche’. Von den drei Frauenkomédien sind ‘Ly- 
sistrate’ und * Thesmophoriazusen’,d.h. die Frauen am 
Thesmophorienfest (der Demeter), beide 411 gespielt 
worden, die erste an den Lenaien, die zweite an den 
Dionysien; die dritte, die ‘Ekklesiazusen’, d. h. die 
Frauen als Volksversammlung, gehoren dem Jahre 392 
an. Der ‘Reichtum’ endlich, zweite Fassung eines 408 
aufgefiihrten Stiickes, wurde 388 gespielt. Im ganzen 
werden 44 Stiicke als von ihm stammend angegeben. 
Das alteste antike Zeugnis iiber die Kunst des Aristo- 
phanes ist ein Epigramm, das mit Grund Platon zu- 
geschrieben wird: 


Einen Tempel wiinschten die Grazien, der nichtverganglich, 
Suchten und fanden dabei des Aristophanes Geist. 


Wer freilich aus unserer Welt heraus in die der Aristo- 
phanischen Komédie eintritt, vielleicht gar nur mit 
Hilfe einer Ubersetzung und ware es die geniale 
Joh. Gust. Droysens, der wird sich nur schwer in ihr 
zurechtfinden. Zu vieles ist da, woran er allerstark- 
sten AnstoB nehmen muB. 

Da ist mitten in der Handlung ein immer wieder- 
kehrendes Stick, Parabase genannt, d. i. Herantritt 
des Chores an das Publikum, in dem durch seinen 
Mund der Dichter selbst das Wort nimmt — auch das 
oben S. 197 mitgeteilte Stiick stammt aus einer Para- 
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base —, mit vélliger Durchbrechung der Illusion, der 
Fabel des Stiickes, wie allerdings solch plotzliche 
Durchbrechung auch sonst oft geschieht. Diese Para- 
base ist ein Uberbleibsel der altesten Zeit. Freilich ihre 
jetzige kiinstlich wirkende Form, in der auf eine Chor- 
fiihreransprache zweimal eine Chorstrophe mit nach- 
gesetztem Epirrhema, einem »zugesprochenen Stiick«, 
folgt, ist wohl von der Tragédie her beeinfluBt, die 
solche epirrhematische Gliederung schon in ihren al- 
testen Dramen aufweist; in der Komédie ist sie gerade- 
zu zum Formprinzip groBer Teile, auch des Agons, den 
wir hier wiederfinden, geworden,wie die Komédie auch 
mancherlei anderes Formales, die Prologszene und 
die gliedernden Chorlieder z. B., der groBeren Schwe- 
ster verdankt. Aber von der Form abgesehen, ist diese 
Parabase heran an die Zuschauer sogar der eigentliche 
Komddienkern. Hier werden Spéttereien vorgebracht, 
wie sie dem Spiele von Haus aus eigen sind, wird das im 
Stuck gewahlte komische Chorkostiim und die Maske 
erklart. Oft ist es eine Tiergestalt, nicht unahnlich 
jenen Satyrn der Tragédie, und zuweilen stellen sich 
auch hier Satyrn oder Silene selbst ein. GewiB wird 
die Vermutung richtig sein, daB uralte rituelle Tier- 
tanze zugrunde liegen, die sich erst im Laufe der Zeit 
dem Dionysoskult untergeordnet haben. Da kommt 
denn nun der Chor z. B. in Gestalt von Pferden, 
.Halbpferden, Ziegen, Ameisenmenschen, Frdéschen, 
Wespen, insbesondere Gallwespen (von denen wir 
schon hérten), Stérchen oder Vogeln tiberhaupt. Und 
wie gestaltet der Dichter diese seine Erfindung aus, 
daB da vierundzwanzig verschiedene Végel auf den 
_ Tanzplatz hereinschwirren! So ruft der Wiedehopf in 
den *Vogeln’ seine gefliigelten Genossen (V. 227)!: 


1 In der Ubersetzung von Wilamowitz, Reden und Vortrige 
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Hophop hophop hophop, hophoi! 
Io, io, kommt her zu mir, hierher zu mir, 
Mierher, ihr gefiederten Briider. 
Kommt aus der Felder schwellenden Saaten, 
All ihr Gerstenpicker, All ihr Kérnersucher, 
Die hurtig ihr flattert, Die lustig ihr schnattert, 
Die Schollen der Furchen 
Zart umpiepst mit eures stiBen Stimmchens leisem 
Tio tio tio tio tio tio tio tio. 
Und die in den Garten Im schwanken Gezweige 
Der Epheuranken Die Nester baut. 
Und ihr in den Forsten der Berge, 
Ihr Beerenpicker, Ihr Eckernknacker, 
Eilt euch, eilt euch, kommet hierher, 
Hierher, wo mein Ruf euch lockt, 
Trioto trioto totobrix. 
Thr auch, die in Bruch und Sumpf 
Stachelspitze Schnaken schnappt, 
Thr aus feuchten Wiesengriinden, 
Fetten Fluren Marathons, 
Dommeln, Wachteln 
Und im bunten Federkleid 
Haselhuhn, Haselhuhn. 
Kommt auch ihr Scharen, die tiber des Meeres 
Wellengewog mit den Mowen euch wieget, 
Kommet heran, tiberraschende Neuigkeit 
Sollt ihr vernehmen, ich lad’ euch, das ganze Volk 
Halsausreckender Vogel... 
Kommt nun alle, alle, alle 
Zur Beratung hierher, hierher! 
Torotorotorotorotix 
Kikkabau Kikkabau 
Torotorotorotorolililix. 
Solchen Vogelreichtum kann das heutige Griechen- 


land nicht mehr aufweisen! 


1195; doch sind auBer in der ersten Zeile die originalen 
Tonnachbildungen wieder eingesetzt. 
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Etwas anderes, woran der Mensch unserer Zeit den 
groBten AnstoB nehmen muB, ist die Rolle, die das 
Obszone in dieser Komodie spielt; manchem kommt 
vielleicht gar die Erinnerung an Mephistos bise Verse 
»Zwar sind auch wir von Herzen unanstandig, Doch 
das Antike find’ ich zu lebendig.« Aber wieder gehort 
auch dies zu dem Altesten und zum Natiirlichen des 
Spiels. Jener Urkomos trat auch als kultischer Ver- 
ehrer des Phallos auf, wie Aristoteles a. O. sagt, und 
der komische Einzelschauspieler, der aus der Megari- 
schen Volksposse stammen wird, trug auch in klassi- 
scher Zeit in der Regel sein tolles Kostitim mit dick 
ausgestopftem Bauch, ebensolchem Gesa8 und leder- 
nem Phallos. Wir sind hier also ganz und gar in 
der Welt des Grotesken. Es spielen auch nur Manner 
und — aller Wahrscheinlichkeit nach — wurde nur 
vor Mannern gespielt. Gehért aber dieser Uber- 
schwang zum Wesen der alten Komédie, so sind doch 
recht bezeichnende Unterschiede in der Verwendung 
dieses Elementes des Obszénen, und neben durchaus 
gesunden derben Spafen kommt in diesem oder je- 
nem Stick ~ nach Wilamowitz dann, wenn dem Dich- 
ter nichts Besseres einfallt — breitgetretene Grobheit 
und HaBlichkeit vor, wie etwa im letzten Teil der 
‘Ekklesiazusen’. Eins ist freilich dabei vor allem zu 
bedenken: selbst der derbste Witz wird hier gehoben 
durch die sprachliche und metrische Kunst eines dich- 
terischen Genies, und erst wenn dieses zarte ktinst- 
lerische Kleid abgestreift wiirde, ware die nackte Ge- 
meinheit zu sehen. Ahnliches gilt von den wiisten 
Schimpfereien; auch sie versetzt die Kunst in die 
Sphare des Phantastischen. Gerade davon laBt die 
Droysensche Ubersetzung ein gut Teil spiiren. Mit 
solchem Galgenhumor tréstet sich der von seinem 
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verschwenderischen Sohn ruinierte Bauer Strepsiades 
in den ‘Wolken’ V. 439 (mit Droysen): 


Jetzt m6gen sie ganz, was ihnen beliebt, 

Anstellen mit mir; 4 
Preis geb’ ich den Herrn mein Fleisch und Bein, 
Es zu priigeln, zu plagen mit Hunger und Durst, 
Es zu schinden, zu schmoren, zu stechen wie Wurst; 
Denn kann ich mich nur yon den Schulden befrein, 
So mag mich die Welt meinthalben verschrein 
Als maulflink, frech, sackgrob, schandklug, 
Als Hundsfott, Meister in Lug und Trug, 
Als Schrauber am Wort und Klauber am Recht, 
Als Schleichfuchs, Spiirnas’, Landrechtsknecht, 
Als Duckfink, Hohnjan, Schandpfuhlshecht, 
Als Gaudieb, Sausieb, Wippsterzspecht 

Und Schmarotzergemiacht! 


Unser hochstes Staunen erregt aber ferner das Format 
des Spottes, das hier oft gewahlt ist. Da miissen hoch- 
verehrte Gotter und Heroen aber auch in jeder Be- 
ziehung herhalten; da wird von stadtbekannten Per- 
sonen, die unter den Zuschauern sitzen, das Unglaub- 
lichste verkiindet; da werden die vom Volk selbst be- 
stellten politischen und militarischen Fiihrer mit einer 
Scharfe angegriffen und lacherlich gemacht, die uns 
unfaBbar ist. Jene ‘Babylonier’ schilderten die Bun- 
desgenossen Athens als Sklaven, die der Herr Kleon 
in der Tretmithle arbeiten abt, und das in Gegenwart 
der Festgesandten eben dieser Bundesgenossen! Von 
wem wird der groBmachtige Sklave des hilflosen Grei- 
ses »Volk«, Kleon, in den ‘Rittern’ iibertrumpft und 
abgelost? Von einem noch Gemeineren, dem Wurst- 
handler. In dieser phantastisch-anriichigen GroBe 
wird der paphlagonische Schurke — der fihrende 
Staatsmann! — Kreon gesehen, V. 74 (mit Droysen): 
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Unméglich ist’s, vor dem Paphlagonier? irgend was 
Geheim zu halten; er sieht nach Allem selbst; er hat 

Ein Bein in Pylos, das andre in der Ekklesie hier; 

Und indem er so mit gespreizten Beinen steht, so ist 
Hochstdessen Hintrer tiber Furzyra, seme Hand 

Links bei den Pressaliern, sein Verstand bei den Klemmiern 


und so bereitet sich der Wursthandler auf eine Rede 
vor dem hohen Rat Athens vor, V. 63+: 


So sprach ich zu mir: »Auf, auf! Kobolde, Kniff und Pfiff, 
Alfanz und Schrettel, Butz und Muck und Schabernack, 
Und Gasse, die du als Knabe mich erzogen hast, 

Nun gilt es Stirn und wohlgeschmiertes Zungenspiel 

Und freches Maulwerk. « 


Ein Freundkleon und ein HaBkleon, Vater und Sohn, 
stehen sich in den 'Wespen’ gegeniiber, und Freund- 
kleon wird griindlichst bekehrt. — Ja, wahrend das 
Vaterland im Kriege steht, tritt der Dichter fiir Ab- 
schluB eines Friedens mit dem Feinde ein, nicht nur 
in dem ‘Frieden’ genannten Stiick kurz vor seiner 
Verwirklichung, nein, mitten im Kampfe, wie in 
‘Acharnern? und ‘Lysistrate’, und wir bekommen zu 
sehen, wie Dikaiopolis, »der rechte Burger«, seinen 
Privatfrieden mit Sparta schlieBt und dessen Segen, 
im Gegensatz zu den Zuschauern, in jeder Weise aus- 
kosten darf. Wiederholt héren wir von Versuchen 
fiihrender Politiker seit Perikles, diese gefahrliche 
Freiheit der Komédie einzuschranken. Sie blieben im 
Grunde erfolglos. Zwar bemerken wir, daB die Scharfe 


1 Die Leute aus dieser kleinasiatischen Landschaft galten 
in Athen als nichtswirdige Maulhelden. Pylos der Kampf- 
platz in der Peloponnes, die Ekklesie die Volksversamm- 
lung in Athen, die tibrigen Namen Scherzbildungen mit 
Doppelsinn. 


pia 
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des politischen Angriffs in den spiteren Aristophani- 
schen Stiicken nachlaBt; aber die Ursache wird nicht 
in der gréBeren Reife und Ruhe des Dichters zu su- 
chen sein, sondern darin, daB der Mutterboden auch 
der alten Komédie, Athen selbst und das Attische 
Bundesreich, ihr nicht mehr die Safte zufiihrte wie 
friiher, weil ihre Kraft im Sinken war. So ist auch sie 
allmahlich abgestorben. Das alte Athen hatte ein so 
ungeheures Kraftgefiihl, daB schlechthin alles Wort 
werden durfte, ohne daB man glaubte, die - Polis 
nehme dadurch Schaden; dies war freilich ein Irrtum, 
auch die Komédie hat zur Lockerung der Staats- 
gemeinschaft ihr Teil beigetragen. Wieder aber ist 
auch hier nicht zu vergessen: es sind die Schwingen 
der Verse in dieser Komédie, die uber das rein Stoff- 
liche hinwegtragen. 

Was die sachliche Bedeutung dieses politischen Kamp- 
fes betrifft, so hat man gesagt, es lage einfach im 
Wesen der Komédie, in Opposition zu stehen. So rich- 
tig das ist — da sie eben immer und iberall etwas zu 
verspotten findet —, so gewif ferner Aristophanes nicht 
etwa spricht als Glied einer bestimmten politischen 
Partei, so wenig geniigt trotzdem jene Erklarung. 
Dieser kochende Zorn, dieser leidenschaftliche Wille, 
den Gegner zu Boden zu reifBen, stammt aus groBerer 
Tiefe als dem Wunsch, nur um des Spottes willen zu 
verspotten, und auch von ihm selbst horen wir ja: 
»Was Recht ist, weiB auch die Komédie« (Acharn. 500). 
Bedenken wir ferner, daB er mit gleich heifem Kifer 
auch das Wort ergreift in den wichtigsten Fragen der 
Kultur, so werden wir vielmehr sagen: hier ist der 
Spotter zugleich der Kampfer fiir das Heiligste, fiir die 
Seele seiner Vaterstadt, er ist ein Ritter im weitesten 
und héchsten Sinne oder mit seinen eigenen Worten 
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ein »Reiniger des Landes, der dem Bésen wehrt wie 
Herakles« (Wesp. 1043). Auch von seiner Kunst gilt, 
was er in den ‘Fréschen’ von den Tragédiendichtern 
als allgemein anerkannte Anschauung wiedergibt: 
bewundern mus man einen Dichter, weil er »die 
Menschen in den Staaten besser macht« (V. 1008). Zu 
den Fragen, die ihm so heiB machen, gehért vor allem 
die nach der rechten Erziehung der Jugend. Die Ge- 
fahren der sophistischen Verbildung zur Untiichtig- 
keit hat Aristophanes klar erkannt. Und die neue Ge- 
neration soll doch leiblich und seelisch ebenso wacker 
sein wie die friihere, womodglich wie die Marathon- 
kampfer. Alles, was er nur an den neuen Weisheits- 
lehrern zu tadeln fand, hat er in den ‘Wolken’ mit 
schrankenloser Kiinstlerfreiheit auf jene allbekannte 
Persénlichkeit tibertragen, die nur in gewissen AuBer- 
lichkeiten ihnen gleich, in Wahrheit aber ihr scharf- 
ster Gegner war, auf Sokrates, und so ist jenes gran- 
dios-phantastische Bild von ihm entstanden, das doch 
auch fein beobachtete Einzelzitige von ihm bewahrt. 
Gerade darum ist es so gefahrlich gewesen und hat 
nach Platon nicht wenig zu seiner Verkennung und 
Verurteilung beigetragen. Doch andrerseits: die 
Anekdote ]aBt den unter den Zuschauern sitzenden 
Sokrates sich erheben, damit man Urbild und Buh- 
nenbild besser vergleichen kénne, und Platon selbst 
macht in dem sieben Jahre nach der 'Wolken’auffiih- 
rung spielenden Symposion gerade Aristophanes zum 
tiefsten Erganzer der Sokratischen Weisheit. — Was 
Platons‘ Staat’ spater tiber die Mitwirkung der Frau im 
Staatsleben, itiber den Staatskommunismus bis zur 
Weibergemeinschaft philosophisch erértert, wird 
schon in den Frauenkomédien des Aristophanes nach 
verschiedenster Seite hin als komisches Motiv ver- 
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wertet; auch diese Fragen gehoérten eben zum Thema 
schon des sophistischen Zeitalters. 

Aber der Dichter zeigt uns auch, daB er ein besserer 
Menschenkenner ist als die Theoretiker. Mit Seher- 
blick sagt er die Wirkung solch einer Verordnung, 
alles Gut an die Gemeinde abzuliefern, voraus. Der 
eine stellt, halb aus Bravheit, halb aus Angst, alles 
zur Abgabe bereit, der andere, Schlauere, meint 
(Ekkl. 750 mit Seeger): 


Was, mein Erspartes, meinen sauren SchweiB 
Fur nichts und wieder nichts wegwerfen? Nein! 


Zu dem ersten sagt er: 


Glaubst du: abliefern wird, wer nicht verriickt? 
Das ist nicht Sitte hier! Hier nimmt man nur. 


Und er schlagt vor: 


Zu z6gern, zu verschieben, zuzusehn... 
Moglich: ein Erdbeben kommt, 

Ein Meteor, ein II]tis rennt voriiber 

Am Markt — da ist’s dann ausgeliefert, Tolpel! 


Besonders scharfen Aristophanischen Angriffen ist die 
neue Musik und die neue Dichtung, wie sie unter den 
Tragikern Euripides und Agathon vertreten, ausge- 
setzt. Da werden zur Verspottung lange Arien in 
modernem Stil getrillert, wird die neue dithyram- 
bische Chordichtung nachgeafft. Und wie auch andere 
zeitgendssische Komédie in diesen Ton einstimmt, 
das mogen Verse eines unbekannten Dichters zeigen. 
Er 1a8t Frau Musika auf die Frage der Frau Justitia, 
warum man ihr so tbel mitgespielt habe, folgendes 
antworten!?: 

1 Uberliefert von Pseudoplutarch V.d. Musik c. 30, zu- 
gleich ein Stiick Musikgeschichte, das in scherzhafter 
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»Gern geb ich dir Bescheid, denn mich erfreut’s, 
Vor dir zu reden, so wie dich zu horen. 

Mit Melanippides begann mein Leid: 

Er packte mich zuerst und gab neun Saiten 

Mit auf den Weg mir, als er mich entlieB. 

Und doch — noch brauchbar war der Mann, denk’ ich 
Daran, wie elend jetzt mein Leben ist. 

Dann hat Kinesias aus Attika, 

Der Schuft, mit seinen tollen Harmonien 

Mich so miBhandelt, daB8 man Rechts und Links 

In seinen Dithyramben nicht mehr kannte; 

s war grad, als ob man sich im Spiegel sah. 

Und doch — zur Not ging’s auch mit diesem Mann. 
Phrynis hat Kreisel gar mit mir gespielt, 

Hat mich bis zam Verderb herumgehetzt, 

Und zwolf Oktaven spielt er auf fiinf Saiten. 

Und doch — noch brauchbar war auch dieser Mann, 
Was er gefehlt, er macht es wieder gut. 

Timotheos jedoch, der, Liebste, hat 

Mich nun ans Grab gebracht, so schandlich war 
Sein Treiben!« — »Was ftir ein Timotheos 

Ist das denn?« — »Ach, ein Rotkopf aus Milet.« — 
»Auch der hat dich gequalt?« — »Er war der schlimmste! 
Auf krummen Gangen hat er mich geschleift, 


Weise u. a. das immer grdBere Anwachsen der musika- 
lischen Mittel und (V. 10 f.) das Aufgeben fester Melodien- 
folge zeigt. Melanippides d. J. und Kinesias sind beriihmte 
Dichter chorischer Dithyramben (s. S. 111) des spateren 
5. Jahrh., Phrynis (5. Jahrh.) und Timotheos (fritheres 
4. Jahrh.) vor allem groBe Dichterkomponisten yon Nomoi, 
d. h. damals von frei erzihlenden, virtuos zur Kithara ge- 
sungenen Solostticken. Von Timotheos besitzen wir seit 
1902 auf einem Papyrus aus der Zeit Alexanders d. Gr., 
dem altesten erhaltenen Buchrest, ein groBes Bruchstiick 
des Nomos ‘Die Perser?, das die Schlacht von Salamis in 
uberaus kinstlichem, raffiniertem Stil nacherzahlt; ent- 
sprechend waren Gesang und Begleitung. 


? 
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Hit gottlos siiBen Ténen mich verziert, 
Mit Trillern wie der Rettich Maden hat. 
Und traf er auf dem Weg mich wo allein — 
Zwolf Saiten wandt’ er an, mich kleinzukriegen.« 


Den Euripides hat Aristophanes mit den Geschossen 
seiner Verse bis iiber das Grab hinaus verfolgt, weil er 
in ihm den Zerstérer des vorbildlich-erhabenen, gott- 
lichen Mythos sah. Da wird richtige Erkenntnis durch 
die grobe Verzerrung zu Falschestem; diese Aristo- 
phanische Kritik lebt dann, wie nachgewiesen ist}, in 
A. W. von Schlegel, ja in Nietzsche wieder auf. Der 
Kampf hat seine groBartigste Form gefunden in jener 
Gegeniiberstellung des Aischylos und des Euripides 
in den ‘Fréschen’, von der wir schon 6fter sprachen. 
Bei der Wichtigkeit gerade dieses Stiickes fiir uns 
gehen wir auf den Gang seiner Handlung etwas 
naher ein. 

Dionysos, ein dicker Wanst in safranfarbigem Ge- 
wand, aber sonst wie Herakles ausstaffiert, auf einem 
Ksel sitzend, und sein verschmitzter Sklave Xanthias 
sind auf Reisen, auf der Reise in die Unterwelt; daher 
das Kostiim des Herakles, der ja diese StraBe schon 
gezogen ist. Am Heraklestempel des attischen Gaues 
Melite wird haltgemacht, und der Gott gibt dem Gotte 
die notige Auskunft uber den Weg. Dabei erfahren 
wir auch den Zweck dieser Unternehmung: Dionysos 
will seinen geliebten, vor kurzem verstorbenen Kuri- 
pides zu dem bevorstehenden Fest wieder herauf- 
holen. Xanthias ist das Gepack zu schwer; ein Toter 
wird gerade dahergetragen, dem er es mitgeben will, 
doch der verlangt zwei Drachmen Lohn, und statt 
davon etwas abzulassen — »lieber lebt’ ich wieder 
auf!« — Plotzlich ist man am Totensee angekommen. 


2 Von Br. Snell, Die Antike XIII (1937) 254 ff. 
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Charon erscheint, ein grober Kerl, und wahrend 
Xanthias um den See herumlaufen muB — weil er 
nicht in der Seeschlacht bei den Arginusen mitge- 
fochten hat —, darf Dionysos einsteigen, mu aber 
selbst rudern, zum Takt eines Brekekex-Koax-Koax- 
Gesanges der Frésche, der dem Dichter so schén er- 
schien, da er danach sein ganzes Stiick benannte. 
Die Szene wandert gleichsam mit. Allerlei Erlebnisse 
von Herr und Diener folgen, die sich im Jenseits 
wieder getroffen haben, solche mit Gespenstern, 
einem Mystenchor, der mit heiligen, aber auch mit 
lustigen Gesdéngen voriiberzieht wie auf der Prozes- 
sion von Athen nach Eleusis, mit dem Pfortner am 
Hadestor, der den vermeintlichen Herakles aus- 
schimpft, weil er seinerzeit den Hollenhund entfiihrt 
hat, und mit anderen. Herr und Diener wechseln 
mehrfach untereinander ihr Kleid, weil der Gott als 
Herakles immer wieder Unannehmlichkeiten be- 
fiirchten mu. Als Xanthias gerade Herakles ist, 
kommt der Pfoértmer wieder, um ihn verhaften zu 
lassen. In einer besonders lustigen Priigelszene soll 
festgestellt werden, wer von den beiden in Wahrheit 
der Gott ist — dieser wird ja im Gegensatz zum Men- 
schen unter den Hieben nicht leiden —, aber es ergibt 
sich nichts; doch Pluton und Persephone werden es 
schon herausbekommen. — Parabase politischen Cha- 
rakters: Mahnung zur inneren Eintracht und Emp- 
fehlung der Oligarchen. — Eine neue Handlung setzt 
ein. Xanthias und ein Hadessklave, mit dem er sich 
angefreundet hat, kommen im Gespraéch, und man 
erfahrt, daB da drinnen gerade »eine groBe, groBe 
Sache im Werk ist«: der kiirzlich angekommene Euri- 
pides hat im Gegensatz zu Sophokles dem Aischylos 
den Rang als First der Tragiker in der Unterwelt 
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streitig gemacht, und es soll in einem Wettkampf der 
beiden ihr Wert festgestellt werden. Das Schatten- 
reich offnet sich. Wir sehen Pluton auf dem Thron, 
die beiden Dichter neben ihm, und nun folgt, ein- 
geleitet durch Gebet und Opfer, der groBe, Hunderte 
von Versen umfassende Agon der beiden, der in An- 
griff und Verteidigung ein komisch verzerrtes, aber 
doch mit Wahrheit gesattigtes Bild ihrer Kunst gibt, 
des sittlichen Gehalts und des Stiles bis in die tech- 
nischen Einzelheiten hinein. UnvergeBlich und von 
fast Aischyleischer GroBe der Schlu8: Dionysos, der 
doch zuerst Euripides wieder nach Athen hinauffith- 
ren wollte, wahlt vielmehr Aischylos, und unter 
Fackelschein, feierlichem Gebetssang und Chorgeleit 
steigt dieser ans Licht empor, auf da8 er »errette die 
Vaterstadt durch gute Gedanken und erziehe die Un- 
verstandigen; es sind ihrer viele«. Was hatte dieses 
Athen fiir eine Lebenskraft, daB seine Birger in der 
schwersten Not des Peloponnesischen Krieges, ein Jahr 
vor der Ubergabe der Stadt, solchem Thema mit Lei- 
denschaft folgen konnten! Sie haben das Stiick mit 
dem ersten Preise gekront. 

Das Gefiihl, man miisse in der Not der Zeit bei den 
GroBen der Vergangenheit Rat holen, war damals so 
stark, da auch andere Komédien ein ahnliches Motiv 
verwandten. So zogen im ‘Gerytades’ des Aristopha- 
nes der Lustspieldichter Sannyrion, der Tragoédien- 
dichter Meletos (als Anklager des Sokrates traurig 
bekannt) und der vorhin genannte Dithyrambiker 
Kinesias in den Hades, um fiir ihre Kunst bei den Ab- 
geschiedenen etwas zu lernen. So stellte die Komédie 
des Eupolis vom Jahre 412, die ‘Gemeinden’, uns durch 
neuen Papyrusfund kenntlicher geworden, dar, wie 
eine athenische Schatten-Volksversammlung auf den 
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Bericht eines gerade aus der Oberwelt abgeschiedenen 
Feldherrn und Staatsmannes hin den lebendigen 
Nachfahren vier Manner zur Erziehung hinaufschickt, 
die Besten, die sie nur finden kann: Solon, Miltiades, 
Aristeides und Perikles; tiber diesen unterhielten sich 
zwei Athener foleendermafen: 


»An Kraft der Rede iibertraf er alle, 
Und wenn er auftrat, wie die guten Laufer, 
Drei Meter Vorsprung holt’ im Wort er auf.« 


»Fix war er schon, doch saB auf seinen Lippen 
Die Anmut auch, die schmeichelnd tberzeugt. 
Ein Zaubrer war er, und allein yon allen 
LieB er den Stachel in des Hérers Herz.« 


Ist auch das héchste, das heitersteWunderwerk Aristo- 
phanischer Kunst, die *Végel’, von so schwerem Ge- 
dankengewicht belastet? Anscheinend nicht, weilja die 
Griinder jenes Wolkenkuckucksheimes Hoffegut und 
Ratefreund gerade aus Athen fort ins Reich der Phan- 
tasie ziehen. Und doch ist eben der Verzicht darauf, 
jene beiden im Athen der Gegenwart, in der Span- 
nung des ersten Jahres der gefahrlichen Sizilischen 
Expedition wirken zu lassen, die Sehnsucht, einmal 
alle Sorge abzustreifen, der starkste Beweis dafiir, daB 
dieses so lyrische Spiel im Grunde doch auch ein Po- 
litikon ist. — Wesentlich anderer Art ist erst das letzte 
Stiick des gealterten Dichters mit seiner allegorischen 
Fabel vom Reichtum. Der kecke Witz, der politische 
Hieb, der heiSe Drang, zu bessern und zu bekehren, 
fehlen fast ganz; das hat Platz gemacht einem feinen 
Spott, einer hiibschen Charakteristik menschlicher 
Schwachen und sozialer Verhaltnisse — weshalb ge- 
rade dieses Stiick des Dichters in der Spatzeit des Alter- 
tums am allermeisten gelesen wurde. Der Chor tritt 
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hier ganz zurtick; die Lieder, die er einst sang, stan- 
den so wenig in Beziehung zur Handlung, daB sie 
in der uns tberlieferten Buchausgabe gar nicht 
mehr enthalten sind, was wbrigens teilweise auch 
schon von dem vorletzten Stiick, den tEkklesiazu- 
sen’, gilt. 

Lebendigster Spiegel ihrer Zeit ist die alte attische 
Komédie, aber ein solcher, der das zugleich mitspie- 
gelt, was unter ihrer Oberflache vorgeht. Ganz und 
gar fiir die Wirkung des Augenblicks erdacht und da- 
her mit unzahligen, oft nicht leicht zu deutenden An- 
spielungen durchsetzt, ist sie trotz dieser starksten 
Zeitgebundenheit in ihrer Wirkungskraft unbe- 
schrankt. Dieser Ausdruck tiberschaumender Lebens- 
fille ist etwas vollig Hinzigartiges in der Geschichte 
der menschlichen Kultur. Aus dem unerschépflichen 
Brunnen der Phantasie holt der Dichter immer neue 
Gedanken herauf, so wie er selbst von sich riihmt: 
»fmmer neue Ideen denke ich mir aus und bringe sie 
vor, die in nichts einander ahnlich sind und alle vor- 
trefflich« (Wolk. 547). Mit ihnen tragt er den Men- 
schen hinaus aus seiner biirgerlichen Welt in eine 
ganz andere. Und so sehr werden wir mitgerissen yon 
dem spriihenden Witz und dem funkelnden Einfall, 
da8 wir die tollsten Widerspriiche in der Handlung 
lachend hinnehmen. Nicht selten ist es so, daB der 
witzige Grundgedanke des Stiicks, eben jene »neue 
Idee«, im Verlauf der Handlung ihre Kraft verliert, 
es geht ihr sozusagen der Atem aus, und sie verfltich- 
tigt sich in losen Einzelszenen. Aber zuweilen, wie in 
den *Végeln’ und in der ‘Lysistrate’, wird auch, und 
dies unter der Einwirkung der Tragédie, eine ein- 
heitliche Handlung kraftvoll durchgefihrt. Der Ge- 


- dankenreichtum aber enthiillt sich ebenso in den 
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kleinsten Einheiten, im Vers und im Wort. Wie in 
der Tragédie gibt es hier Sprech-, Rezitations- und 
Gesangverse, ein reiches Gemisch; es begleitet wohl 
allein der Aulos, die Kithara nur in der Parodie tra- 
gischer Feierlichkeit. Der gesprochene iambische Tri- 
meter mit seinen eroBeren Freiheiten in der Bildung, 
seinen viel zahlreicheren Auflésungen der Vers- 
langen ist schmiegsamstes Material in der Hand des 
Kunstlers; von seinen Trochaen, Anapasten und an- 
deren Rezitationsversen gilt Ahnliches. Die Sprache 
ist das frischeste Attisch, vom Dichter kiihn gehand- 
habt; aber um zu parodieren, stehen ihm alle még- 
lichen Sprachtone zur Verfiigung. Vor allem bildet er 
durch Zusammensetzung neue Worte bis zum phan- 
tastischsten. Darin stellt die héchste Leistung jenes 
72silbige Wort dar, das die Bestandteile einer Pastete 
beschreibt (EKk]. 1168) und das Vo8 so verdeutscht: 
Austerigpokeligbuttenlampretigesschadelzerstiicke- 
lungsherbegebrihetessilfionwiirzigeshonigbetraufel- 
tesamseligschnepfigestaubenfasanigeshahneleinhir- 
nigesdrosselgebratenesemmerlinghasigesmostiges- 
eraupigesfliigelgericht. 

Kine Fille vonTanzen gehort zu dieser Komédie. Alsihr 
altester Tanz wird uns ein bestimmter, der ausgelas- 
sene Kordax, genannt. Aber in diesem voll ausgebil- 
deten Spiel gibt es die mannigfaltigsten. Da sehen wir 
die komisch-feierliche Familienprozession des Biir- 
gers Dikaiopolis ; den fréhlich dahinschreitenden Fest- 
zug der fackelschwingenden Mysten, der »selbst den 
Greisen das Knie leicht macht«; den groBen Rund- 
tanz der Frauen, die Demeter und ihre Tochter feiern. 
Da werden uns Nationaltaénze der Athener und der 
Spartaner in ihrem Gegensatz vorgefiihrt, wie hier 
uberhaupt die Eigenart der griechischen Stamme, 
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auch in ihrer Sprache, mit treffendem Witz geschil- 
dert wird. Da gibt es am SchluB des ‘Friedens? den 
Hochzeitszug des Bauern Trygaios mit der Jungfer 
»Herbstfrucht« und in den tVégeln’ das noch viel sché- 
nere Hochzeitsfest von Ratefreund mit der »Kénigin«, 
an dem alle Végel teiinehmen, wie denn der Vogel- 
brautigam singt (V. 1755 mit Droysen): 


Nun folgt dem Hochzeitszuge nach, 
Lust’ge Vogel alle, 

Zur Wiese nach, zum Brautgelag, 
Nach beim Flétenschalle! 

Komm, stiBes Kind, und faB geschwind 
Hier an mein Gefieder; 

Umschling ich dich, so schwing ich dich, 
Weibchen, auf und nieder! 


Ja, eimmal (Wesp. 1517) erleben wir, wie an einem 
solchen, fast immer prachtig ausgestalteten Komé6- 
dienschluB der Chor in der Orchestra Platz macht, da- 
mit ein Ballett eines Berufstanzers mit seinen drei Soh- 
nen stattfinden kann, an dessen wirbelndem Presto er 
sich aber dann doch noch selbst beteiligt. 

Die Rhythmen der Lieder sind in der Regel von so 
einfach durchschaubarer Form, dai wir sie leicht 
nachempfinden kénnen. In ihnen aber wie in den 
Rezitationsversen werden uns auch Naturbilder vor- 
gezaubert von schlechthin unitbertrefflicher Frische 
der Anschaulichkeit. In den heiligen Olbaumhain des 
Akademos, in dem spater Platon mit seinen Schiilern 
lebte, fiihrt uns der Dichter (Wolk. 1005); da laufen 
die jungen Freunde um die Wette, mit Schilf vom 


Bach bekranzt, 


1 In der Ubersetzung von Seeger; das nachste Stiick in der 
von Wilamowitz a. O. S. 187, das letzte mit Droysen. 
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Von Eiben umduftet und muSiger Ruh und den silbernen 

Blattern der Pappel, 

In der Wonne des Lenzes, wenn fliisternd leis zu der Ulme 
sich neigt die Platane. 


‘ 


Das Einzugslied desselben Stuickes malt das Aufsteigen 
der weiBen Wolken von den Bergen rings um die 
attische Ebene, wie es auch dem heutigen Besucher 
des Landes aus der Friihlingszeit so vertraut ist: 


Wolken, ihr ewigen Wand’rer, 

Steiget empor und lasset erscheinen 

Eure beweglichen feuchten Gestalten, 

Schwingt aus der tosenden Tiefe des Vaters Okeanos 
Hoch auf den ragenden Grat des bebuschten Gebirges euch, 
Lugt nach den Warten, die ferne sich zeigen, hin, 

Hin auf berieselte Garten, der heiligen Erde Schmuck, 
Hin auf der murmelnden, nimmer versiegenden Biche Lauf, 
Hin auf die rasende, rollend erbrausende See. 

Denn unermiidlich mit flirrendem Glanze 

Schimmert das Auge des himmlichen Athers. 

Auf denn, schiittelt die wolkigen tropfenden Hiillen ab, 
Wendet den weithin schweifenden Blick 

Nieder zur Erden. 


Zum. Schlu8 mége uns ein Chorepirrhema (Fried. 
1140) die Stimmung des Landmanns schildern, wenn 
nun die Wolken ersehnten Regen bringen und er 
selbst zu nicht unerwiinschter MuBestunde kommt; 
es gibt zugleich einen Einblick in das Familienleben, 
das Aristophanes oft in feinen, kleinen Ziigen wieder- 
eibt: 


Nichts behaglicher in der Welt, als wenn die Saat im 
Boden hegt 5 

Und der hebe Gott begieBt sie und ein Nachbar also spricht: 

»Sagmir, was beginnen wir derweilen, Nachbar Felder- 


mann? 
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Macht’s doch recht der liebe Gott so, daB man Eins drauf 
trinken kann! 

Also, Frauchen, heute setz drei Metzen junge Schoten auf, 

Ruhre tichtig Kuchenmehl ein, Feigenschnittchen lege 
drauf; 

Syre rufe dann den Manes! auch nur aus dem Feld herein; 

Denn es ist fiir heut nicht méglich, abzublatten unsern 


Wein 

Noch zu tiberharken; sinkt man doch bis an das Knie 
hinein. 

Holt von mir zu Haus die Taube und die zwei gebratnen 
Spatzen; 


Auch ein vier Stiick Hasenbraten war da und ein Frisch- 
milch-Satzen, 
Wenn mir abends driiberher da nicht gekommen sind die. 
Katzen, 
Denn ich horte, weiB der Himmel, was da poltern und da 
kratzen! 
Drei davon bring, hérst du, uns her, laB den Vater eins 
verzehren, 
Fordr’ in Aischinades’ Garten einen Myrrhenzweig mit 
Beeren 
Und ersuch Freund Charinades, heute mécht’ er uns 
beehren 
Und mit uns ein Schéppchen leeren, 
Uns zur Lust, dem Gott zu Ehren, 
Der der Saat so gnadig ist.« 


Als Goethe am 18. August 1780 seine ganz freie Bear- 
beitung der tVégel’? der Weimarer Hofgesellschaft in 
Ettersburg zu ihrem Entziicken vorfiihrte, wobei er 
selbst den ‘Treufreund’ (richtig vielmehr ‘Rate- 
freund’) spielte, war schon durch Hamann ein tieferes 
Verstehen des so Schwerverstandlichen, so leicht zu 
MiBdeutenden angebahnt worden. Wielands Aristo- 
1 Der Knecht, Syre ist die Magd. — * Vgl. W. SiB, Aristo- 
phanes und die Nachwelt (1911). 
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phanesiibersetzung vom Jahre 1794 war zwar aus 
einem gereiften Verstandnis geboren, doch der vom 
Rokoko her Bestimmte konnte diesem griechischen 
Dichtergenie nicht gerecht werden. Erst die Roman- 
tiker, Friedrich und August Wilhelm von Schlegel vor 
allem, sind es gewesen, die in sein eigentliches Wesen 
eindrangen, die das Organ hatten zu spiiren, da diese 
Komédie ein »Rausch der Frohlichkeit und zugleich 
ein Ergu8 heiliger Begeisterung« ist. Zu ihnen fihlte 
sich Platen im Gegensatz, dem es doch beschieden ge- 
wesen ist, in den beiden Komédien ‘Die verhangnis- 
volle Gabel’? und ‘Der romantische Odipus’ einen 
Nachhall Aristophanischer Kunst zu schaffen. Heute 
werden diese Werke wenig geschatzt, mit Unrecht; 
fiir das Verstandnis verlangen sie freilich ahnlich ein- 
dringende Arbeit wie die des Aristophanes selbst. Und 
zaweilen ist uns, als vernahmen wir in ihren Para- 
basen etwas von dem Glockenklang der Verse des 
Griechen, etwas von seinem wuchtigen Ernst, wenn 
er als Lehrer zu seinem Volk spricht. Von der Aristo- 
phanischen Verskunst gilt, was Platen hier von der 
Dichtkunst schlechthin sagt: 
Weltgeheimnis ist die Schénheit, das uns lockt in Bild und 
Wort; 
Wiollt ihr sie dem Leben rauben, zieht mit ihr die Liebe fort: 
Was noch atmet, zuckt und schaudert, alles sinkt in Nacht 
und Graus, 
Und des Himmels Lampen léschen mit dem letzten Dichter 
aus. = 
Nichts von allem, was das Leben euch vergiftet, fecht’ 
euch an! 
Alles taucht die Hand des Dichters in der Schénheit Ozean: 
Nicht allein der Glauben ist es, der die Welt besiegen lehrt, 
Wi8Bt, daB auch die Kunst in Flammen das Vergangliche 
verzehrt! 
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Jener ‘Plutos’ oder *‘Reichtum’ des Aristophanes stellt 
schon den Ubergang zu einer anderen Komédienform 
dar, die von der antiken Literaturgeschichte zuweilen 
die »mittlere« genannt wird und die wahrend des 
4. Jahrhunderts v. Chr. herrschte. Wir kénnen etwa 
40 Dichter dieser Stilform zusammenzahlen, héren 
von tiberreicher Produktion, besitzen auch zahlreiche 
kleine Bruchstiicke, aber ein anschauliches Bild von 
ihrer Eigenart haben wir nicht. DaB die Kraft des 
Spottes nachlieB, die Bedeutung des Chores abnahm, 
erfuhren wir schon. Die VersmaBe wurden verein- 
facht, das Kostiim dem biirgerlichen mehr angegli- 
chen, der Ton verfeinert. Auf anderen Gebieten als 
dem der groBen vaterlandischen Politik liebte die 
Muse zu spielen, nun, da die Zeit der Macht und der 
Freiheit Athens vergangen war, da »selbst um die 
Lippen der Praxitelischen Gotter ein Zug der leisen 
Wehmut sich legte«. Haufig ist die Travestie des 
Gottermythos — die uns als Motiv schon friiher be- 
geonete —, haufig die der Euripideischen Tragédie, die 
im 4. Jahrhundert die Menschen machtig gefesselt 
hat. Stoffe aus dem taglichen Leben der Birger, Per- 
sonen aus dem Handwerker- und dem Gesindestand 
wie aus der Welt der Hetiren sind aus den Titeln und 
den Bruchstiicken zu erschlieBen. Zu hoher Kunst ist 
dies erst geworden durch Menander, den Schopfer der 
meuen« Komodie, den Mann eines anderen Zeitalters. 


3. GESCHICHTSSCHREIBUNG 


Aristophanes, der Komédiendichter aus der Zeit des 
Peloponnesischen Krieges, und Thukydides, der Ge- 
schichtsschreiber dieses Krieges : in mehr als einer Hin- 
sicht stimmen die beiden so Wesensverschiedenen doch 
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iiberein. Sie haben nicht nur in denselben Jahren ge- 
wirkt und geschrieben, dieselben Zeiten im Spiegel des 
Wortes eingefangen,sondern auch mitdergleichenSor- 
ge die Geschicke ihrer Vaterstadt, die wachsende Ver- 
derbnis der Zeit betrachtet und geschildert, und Kleons 
Gegner waren beide, der Dichter und der Forscher. 

Thukydides der Athener war verwandt mit Miltiades 
und Kimon und gehorte zum attischen Adel. Durch 
die Gattin des Miltiades war unter seinen Ahnen auch 
das thrakische Konigsgeschlecht. Auch seine Frau ent- 
stammte einer thrakischen Familie; wohl durch sie 
besaB erin Siidthrakien reiche Bergwerke in Erbpacht, 
die ihn materiell unabhangig machten. Geboren in 
der attischen Gemeinde Halimus, hat er in Athen 
ganz die von den neuen Weisheitslehrern, den So- 
phisten, gelehrte Bildung erfahren. Beim Ausbruch 
des groBen Krieges war er, wie er selbst sagt (V 26), 
in urteilsfahigem Alter, und sogleich hat er seine Ge- 
schichte zu schreiben begonnen (I 1). Die Pest 430-29 
erlebte er am eigenen Leibe (II 48). 424 wurde er 
zum attischen Heerfiihrer erwahlt. Da es ihm und 
seinem Mitstrategen jedoch nicht gliickte, Amphipolis 
in Thrakien vor dem Spartaner Brasidas zu retten, 
wurde er verbannt. Zwanzig Jahre lang lebte er fern 
vom attischen Gebiet, gewif auf seinen thrakischen 
Besitzungen, aber auch bei Kénig Archelaos von Ma- 
kedonien (II 100), ja, im Lande der Feinde Athens, um 
fiir sein Werk Erkundung zutreiben (V 26) : wir miissen 
reiche persdnliche Beziehungen zu Mannern der ver- 
schiedensten griechischen Landerannehmen.Erstnach 
der Niederwerfung Athens (403) durfte er heimkehren, 
und nicht gar lange nach 400 muB er gestorben sein. 

Wenn man den Aufbau seines acht Biicher umfassen- 
den Werkes betrachten will, so mu man bedenken, 


peal, 
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es 


dal wie bei Herodot die iiberlieferte Bucheinteilung 
unwesentlich ist, ja nicht einmal vom Verfasser selbst 
herriihrt, gab es doch im Altertum auch eine solche in 
neun und eine in dreizehn Biicher. Der Krieg wird 
Jahr fiir Jahr nach Sommer- und Winterhalbjahr-—die 
sich in der Kriegfiihrung stark unterscheiden — er- 
zahlt. Buch I enthalt die Vorgeschichte. Mit Buch II 
beginnt die Kriegserzahlung. V 24 ist der SchluB des 
Zehnjahrigen Krieges 431-421 erreicht; hier wird, wie 
es die Sache erfordert, ein deutlicher AbschluB und 
danach ein neuer Anfang gemacht. Der Rest des Bu- 
ches berichtet iiber die Jahre 421-416. In den Biichern 
VI und VII wird die Sizilische Expedition erzahlt. 
Buch VIII fiihrt den Bericht weiter bis Herbst 411; 
hier bricht er, mitten in einer Satzperiode sozusagen, 


. ab, obwohl der Verfasser V 26 versichert, er habe den 


ganzen Krieg beschrieben, bis zu seinem Ende. Ge- 
lesen hat man davon aber auch im Altertum nie mehr 
als heute, denn zwei Manner verschiedener Zeit, Xe- 
nophon und Kratippos, haben das Werk von dem 
Punkt an, wo es nach unserer Uberlieferung abbricht, 
fortgefiihrt. In die fortlaufende Erzéhlung hat Thu- 
kydides zu tieferem Verstandnis der Gegenwart zu- 
weilen eine Darstellung friiherer Zustande und Er- 
eignisse eingelegt. Ihm soll gleich im Anfang die Vor- 
geschichte Griechenlands (I 2-19) dienen; ferner ge- 
horen zu solchen Riickblicken—von kleineren Stiicken 
abgesehen — die 50jahrige Geschichte Athens seit 
den Perserkriegen (I 89-118), die des Odrysenreiches 
(II 96-101) und die alteste Geschichte Siziliens, ver- 
bunden mit einer Schilderung seiner Geographie 
(VI 1-5). 
Das plétzliche Abbrechen der Erzaihlung und gewisse 
sachliche und stilistische Widerspriiche innerhalb des 
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Werks stellen ein schweres philologisches Problem dar, 
mit dem bis in unsere Tage hinein gerungen wird}. 
Die wichtigste Frage ist, wieweit das Vorliegende im 
Sinne des Verfassers als vollendet anzusehen ist und 
ob es der, nach Kriegsschlu8 nur hie und da leicht 
uberarbeitete, Niederschlag der Jahr fiir Jahr weiter- 
gefiihrten, immer neue Erfahrung verwertenden 
Forschung ist oder vielmehr ein einheitliches, erst 
nach 404 ausgearbeitetes Ganzes. Wie immer, ist wis- 
senschaftliche Problemerérterung hier fur uns nicht 
méglich. Unsere Darlegungen griinden sich auf fol- 
gende Ansicht. Als Thukydides die Einleitung zum 
zweiten Teil seines Werkes (V 26) schrieb, lag die 
ganze Erzahlung mit allen Einzelheiten, bis zur 
Schleifung der Langen Mauern und der Einnahme 
des Piraeus durch die Feinde, fertig vor ihm, zum 
mindesten vor seinem Geist, das sagen seine Worte 
deutlich; er konnte dies aber nur aussprechen, wenn 
seine den Ereignissen unmittelbar folgende Forschung 
sich auch bereits die nétigen schriftlichen Unterlagen 
bis zum Schlu8B geschaffen hatte. Die alles zusammen- 
fassende, von dem unseligen Kriegsende her orien- 
tierte Bearbeitung dieser Stoffiille war bis zum Jahre 
411 gekommen, als Thukydides starb. Das Material 
fur die Zeit nach 411 hatte entweder die Form der 
ausgefihrten fortlaufenden Erzahlung noch nicht und 
war deshalb zur Veroffentlichung aus dem NachlaB 
nicht geeignet, oder 'Thukydides selbst hat sie unter- 
sagt, weil ihm diese Form doch noch nicht geniigte. 
Hatte er langer gelebt, so ware weitere verbessernde 
und ausgleichende Arbeit sicherlich auch dem uns 
1 Uber den derzeitigen Stand der Thukydidesforschung 


unterrichtet gut Fr. Egermann, Deutsche Literaturzeitung 
SONOS 7 Pda Antee eo OSs 
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Vorliegenden zuteil geworden; denn welcher Schrift- 
steller uberpriift am SchluB nicht noch einmal das 
Ganze? Trotzdem ist das Erhaltene als ein einheit- 
liches, unter eimern Gedanken stehendes Werk zu be- 
trachten, das, wenn wir das Ganze hatten, nicht sehr 
anders aussahe. Seine Mangel liegen vielmehr in 
seinem Wesen begrindet. 

Das Geschichtswerk Herodots war Thukydides be- 
kannt, ja an ihm maf er sein eigenes, noch werdendes, 
wenn er auch fiir die Geschichte der Vergangenheit 
natiirlich auBerdem andere historische Darstellungen 
benutzt hat, fur die Siziliens z. B. das Buch des An- 
tiochos von Syrakus, der in ionischem Dialekt u. a. 
eine — nicht erhaltene — Sizilische Geschichte bis auf 
424 geschrieben hat. Das Thukydideische Werk wollen 
wir dem Herodoteischen vergleichend gegeniiber- 
stellen; so werden wir seine Eigenart am besten er- 
fassen, und zugleich handeln wir in seinem eigenen 
Sinne!. 

Herodot hatte, wie er sagte, geschrieben zur Bewah- 
rung menschlicher groBer Tat. Der Stratege und po- 
litische Denker Thukydides, der die Geschichte seiner 
Vaterstadt schreibt, an welcher mitzuwirken er selbst 
berufen war, hat ein praktisches Ziel vor Augen: sein 
Werk soll sich in der kommenden Zeit als nutzlich 
erweisen, da »das Zukiinftige einmal wieder, ent- 


1 Aus der Fille der Thukydidesliteratur seien hier als be- 
sonders wichtig zwei philologische und zwei historische 
Darstellungen genannt: W. Schadewaldt, Die Geschichts- 
schreibung des Th. (1929) und W. Jaeger, Paideia I 479; 
Ed. Meyer, Forschungen z. alt. Geschichte (1899) S.269 und 
H. Berve, Thukydides (1938). Zum Thema ‘Hellenische 
Geschichtsschreibung’ im ganzen vgl. Wilamowitz, Reden 
und Vortrige II 216 ff. 
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sprechend dem menschlichen Wesen, so oder ahnlich 
sein wird« (I 22)1. Also ein Lehrmeister will er sein, 
so gut wie der groBe tragische Dichter Athens. Seine 
Geschichte des Peloponnesischen Krieges ist als Lehr- 
buch gedacht, freilich nicht mit bestimmten, abge- 
zogenen Regeln, aber das Wesen der Geschichte, der 
Politik, des Krieges soll man durch die Darstellung 
selbst kennenlernen. Diese geschichtliche Erkenntnis, 
vor allem die der Fehler, welche Athen begeht, weil 
es von seinem grofen Fiihrer Perikles und dessen Plan 
abfallt, wird sich dann, so denkt Thukydides, in das 
richtige politische Handeln umsetzen, sowie seine bis 
ins einzelne gehende Beschreibung der Pest den Men- 
schen helfen soll, falls sie sie noch einmal tiberfallt. 
In diesem Sinne sagt Thukydides selbst von seinem 
Werk: »Eher als ein Besitz fir immer denn als Prunk- 
stuck fiir das H6ren im Augenblick liegt es geschrie- 
ben vor« (ebd.). Damit stellt er es dem Herodots be- 
wubt entgegen, das ja beim Vortrag in Athen so gro- 
Ben Beifall gefunden hatte, und, hat er viel an ihm 
gelernt, so will er es doch weit hinter sich lassen. 
Schon hier zeigt sich ein bedeutender Gegensatz: He- 
rodots bewundernder Blick ist vor allem in die Ver- 
gangenheit — und sei es die der unmittelbar vorher- 
gehenden Generation — gerichtet, Thukydides schreibt 
das Selbsterlebte, das er fiir das GroBte halt, was Men- 
schen gesehen, und er schreibt es fiir die Zukiinftigen. 
GewiB zuerst fiir die kiinftigen Biirger seiner Polis, 


1 Vgl. Pestalozzi, Ges. Werke XII 47: »Die Grundlagen 
der menschlichen Natur bleiben in allen Verhialtnissen des 
gesellschaftlichen Lebens immer die namlichen.« Im 
ubrigen kann man Pestalozzis Geschichtsauffassung als den 
denkbar groBten Gegensatz zu der des Thukydides be- 


zeichnen, 
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aber, so wie die Rede, die er Perikles fiir dieGefallenen 
halten laBt, zugleich von der ewigen Bedeutung 
Athens kiindet, so deutet auch hier das »fiir immer« 
in die unbegrenzte Zeit hinein. 

Herodot war ein Wanderer; was nur sein Blick und 
Ohr einfangen konnte aus der Weite und Fiille der 
Welt, bezog er in seine Darstellung ein, und je 
bunter, je umfassender sie wurde, um so vollkomme- 
ner erschien sie ihm. Fiir Thukydides ist die attische 
Polis das Zentrum seiner Gedanken, und er schreibt 
Kriegsgeschichte —wenn auch keineswegs in rein mili- 
tarischem Sinne -, nicht Kulturgeschichte. Seine Welt 
ist der Kriegsschauplatz, sie ist die viel engere. Beide 
Manner waren aus ihrer Vaterstadt verbannt, beider 
Werke haben dadurch gewonnen. Auch der Blick des 
Forschers Thukydides wurde freier, die Moglichkeit, 
Material zu sammeln, sehr erweitert, da ihm nun 
auch das Feindesland offenstand; aber Thukydides 
blieb, was er war: »der Athener«, 

Die Geschichten Herodots sind in einer ionischen, uns 
leicht eingehenden, freilich nicht selten gehobenen 
Sprachform erzahlt, mit einer gewissen breiten Behag- 
lichkeit, mit gewaltigen Ausbuchtungen in der Dar- 
stellung. »Altes Attisch« nannte die spatere Kritik die 
Sprache des Thukydides. Sie ist herb und wenig ge- 
fallig, der Stil entbehrt der Glatte und Durchsichtig- 
keit. So werden haufig kurze, namentlich begriin- 
dende Satze in den Gedankengang eingeschoben, wird 
der angefangene Satz in nicht streng logischer Form 
weitergefiihrt, mu man zuweilen zwischen den Sat- 
zen Gedanken erganzen. Die Erzahlung wird zusam- 
mengedrangt, die Gedanken werden geballt; je we- 
niger Worte, um so besser. Dies gilt besonders von den 
Thukydideischen Reden, obwohl sie schon die Ein- 
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wirkung der damals in Athen machtig aufblihenden 
Rhetorik zeigen, und von Teilen der Darstellung, die 
alleemeine Gedanken enthalten; da ist nicht selten 
ein noch mtihsames Suchen nach dem richtigen Aus- 
druck, nur zu verstaéndlich auf einem Gebiete, das der 
menschliche Geist zum erstenmal bearbeitet. Vieles, 
das neuere Kritik als Zeichen der Unfertigkeit des 
Werkes angesehen hat, ist in Wahrheit Rest noch 
alterttmlicher Ausdrucksweise. Dieses Ringen mit 
dem Stoff zeigt, wie naturlich, Buch I mit seinen 
schwierigen neuartigen Untersuchungen wber die 
Bedeutung und Entstehung des Krieges in besonders 
auffallendem Gradet. Und wenn wir das Thukydi- 
deische Werk unter die der klassischen Stilepoche ein- 
geordnet haben, vor allem wegen seiner Geschlossen- 
heit und Einheitlichkeit, so ist es doch eben ein sehr 
bezeichnendes Stiick friihklassischer Art. 

Beide Manner, die wir vergleichen, sind Historiker, 
beide wollen die Wahrheit geben, aber die Kraft, mit 
der Thukydides dies von sich aussagt, gibt seinem 
Streben einen ganz neuen Charakter. Hier ist ein 
bohrender Verstand, der die Wahrheit mit leiden- 
schaftlicher Unerbittlichkeit will, dem »das Suchen 
nach der Wahrheit«, das »miihevolle« (I 20. 22), unab- 
lassig die Aufgabe ist. Thukydides begniigt sich nicht 
damit, wie Herodot so oft, mehrere Meinungen neben- 
einanderzustellen, sondern er fallt Entscheidung. Der 
»Wahrheit« gleichgeordnet ist die »mdglichst groBe 
Genauigkeit« (I 22) und die Deutlichkeit: etwas »auf 
deutliche Weise herausfinden«, sagt er von seiner 
eigenen Tatigkeit (I 1); da sie »das Deutliche schauen 
wollen«, erwartet er von seinen Lesern (I 22); »die 
das Deutlichste im Gedachtnis bewahren«, sind seine 
1 Vel. Berve a. O. S. 36f. 
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besten Zeugen (I 9). In der Helligkeit dieses Lichtes 
gedeiht »das Mythenhafte« nicht (I 21), und sein Riick- 
blick auf die alte Geschichte Griechenlands, die zeigen 
will, daB die Vergangenheit der groBen Verhiltnisse 
entbehrte — weil es in ihr namlich nicht zu einer gro- 
Ben Machtbildung kam -, ja, daB sogar die Perser- 
kriege eigentlich nicht so gar bedeutend waren, rich- 
tet sich zugleich gegen die iibliche Verherrlichung der 
Heroenzeit wie gegen Herodot. Zwei der Beispiele, 
die zeigen sollen, wie »bequem die groBe Menge es 
sich mit der Wahrheitsforschung macht« (I 20), sind 
gerade aus Herodot (VI 57; IX 53) genommen, den er 
hier also offen, wenn auch ohne den Namen zu nennen, 
bekampft. 

Die meisten der soeben angefiihrten Thukydide- 
ischen Worte gehoren den vier Kapiteln an (I 20-23), 
die ein Markstein in der Geschichte des menschlichen 
Geistes sind. Denn wenn Herodot nur hie und da eine 
besinnliche Bemerkung tuber sein Tun einflicht, so 
gibt Thukydides hier Rechenschaft tber Ziel und 
Methode der geschichtlichen Forschung und Darstel- 
lung, wie sie ihm die richtigen scheinen, zwar in der 
ihm eigenen Gedrangtheit, aber auch mit dem vollen 
Schwergewicht des wissenschaftlichen Gedankens. 
Was enthilt allein jene Klage iiber die Schwierigkeit, 
die Wahrheit zu finden, »weil die Augenzeugen bei 
den einzelnen Ereignissen nicht dasselbe uber das- 
selbe aussagten, sondern je nach dem Wohlwollen, das 
jeder einer der beiden Parteien schenkte, oder nach 
seiner Erinnerungskraft« (I 22)! Aber durchzustoBen 
durch den Knauel der Uberlieferungen und Berichte 
bis zum Wahrheitskern, das eben ist ihm die Aufgabe 
des Historikers. Und in diesem Zusammenhang steht 
auch jenes ‘gréBte, klassische Beispiel dafiir, daB der 
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wahre Geschichtsschreiber nicht auf die Oberflache 
des Geschehens blickt, sondern auf den Grund zu 
schauen strebt: Thukydides ist der erste, der die bloBe 
Veranlassung eines Krieges von seiner tieferen Ur- 
sache scheidet (I 23); er wbhertragt — wie man richtig 
gesagt hat — die naturwissenschaftliche Methode des 
Arztes auf den Korper des Staates. In diesem Falle 
sieht er wie Perikles selbst den Krieg von weither kom- 
men, und er erkennt mit ihm hier etwas Unvermeid- 
liches. Von den Spartanern sagt er, das Anwachsen 
der athenischen Macht habe sie zum Kriege »ge- 
zwungen« (I 23), und Perikles laBt er aussprechen, der 
Krieg sei eine »zwingende Notwendigkeit« (I 144); so 
fuhlen wir hier das Walten eimer Macht, der sich der 
Staat und der Mensch nicht entziehen kann. 

Wenn aber auch die von Thukydides aufgestellten 
Grundsatze der Geschichtsforschung Allgemeingil- 
tigkeit haben, so ist es doch leicht zu verstehen, daB 
unsere heutigenAnforderungen an die Zuverlassigkeit 
der Angaben und die Vorsicht in ihrer Begrindung 
iber die des alten Historikers noch hinausgehen. Z. B. 
ist seine Darstellung der altesten griechischen Ge- 
schichte ein Bauauf sehr schmaler,ungesicherter Basis, 
mehr durch scharfe Schlisse als durch Forschung ge- 
wonnen,zudem von sophistischer Lehre beeinfluBt, die 
an die Stelle der Verklarung des Vergangenen eine 
nichterne Entwicklungslehre setzte. Dem Tatsachen- 
bericht konnen wir gewif voll vertrauen; immerhin 
wird die zwanzigjahrige Abwesenheit des Thukydides 
von seiner Vaterstadt auch ein gewisses Hemmnis fiir 
seine Erforschung eben der attischen Verhaltnisse ge- 
wesen sein. Fiir die Revolution des Jahres 411 steht 
seiner Darstellung jetzt eine im Jahre 1891 gefundene, 
sehr abweichende des Aristoteles in seinem ‘Athener- 
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staat’ gegentiber; hier freilich teilen sich auch die mo- 
dernen Forscher in Thukydideer und Aristoteliker. 

Der Erzahler Herodot gibt seiner Geschichte etwas 
wie eine persénliche Farbung, er tragt sie seinen Ho6- 
rern mit Lust vor. Thukydides drangt das Ich, so sehr 
er nur kann, zuriick. Wenn er z. B. erzahlt, auch er sei 
pestkrank gewesen oder er sei verbannt worden, so 
gibt er doch nur einen allgemein-sachlichen Bericht 
uber die Krankheit, nichts yon seiner persdnlichen 
Erfahrung, und mit keinem Wort verteidigt er sich 
gegen jenes Verbannungsurteil, ja, dem Spartaner, 
dessen Tatkraft ihm die Niederlage beigebracht hat, 
setzt er ein besonderes Ruhmesdenkmal. Bei allem, 
was er erzahlt, bleibt seine personliche Teilnahme im 
Herzen verborgen, ein unheimliches Streben nach 
Sachlichkeit halt sie zurtick. »Gefrorene Glut«, mit 
diesem Wort kann man auch das Wesen dieses Histo- 
rikers bezeichnen. Perikles ist es, den er bewundert, 
er ist inm der wahre Staatsmann, der einzige Athens, 
dessen Politik er fiir die heilsame halt — aber wo fainde 
sich hier auch nur ein Wort der Begeisterung, wie sie 
etwa Mommsen fiir Casar auf unvergeBlichen Seiten 
ausspricht? Dort, wo Thukydides ihn zum ersten Male 
auftreten laBt, mit der groBen, wirkungsvoll unmittel- 
bar vor den Kriegsausbruch gestellten Rede, genigen 
ihm folgende sparsame, aber auch wuchtige Worte: 
»Da trat auf Perikles, der Sohn des Xanthippos, zu 
jener Zeit der erste Mann der Athener, im Reden und 
Handeln der machtigste, und seine Mahnrede hatte 
etwa folgenden Wortlaut« (I 139). Thukydides ist Ari- 
stokrat. Er verachtet die Menge und halt die radikale 
Demokratie fiir schadlich, aber mit eigenen Worten 
gibt er dem nur ganz selten und nur in knappster 
Form Ausdruck (wie II 65; VIII 1. 97). DaB seine po- 
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litische Gesinnung die Gesamtdarstellung beeinfluBt, 
daB er auch z. B. Kleons Kampf fiirs Vaterland nicht 
gerecht wird, das ist bei all seinem leidenschaftlichen 
Streben nach Objektivitat nur zu verstandlich. 

Die reine Versenkung in die Sache hat mit zur Folge, 
was jeder Leser empfindet: die gleichsam magnetisch 
wirkende Anschaulichkeit seiner Darstellung. »Thu- 
kydides strebt immer danach«, sagt Plutarch einmal 
(V. Ruhm d. Ath. p. 547), »den Horer gewissermaBen 
zum Zuschauer zu machen«. Gerade weil dieser Er- 
zahler auch das GroBartigste und das Furchtbarste in 
der Regel nicht mit dem Ausdruck seines Gefiihls 
umeibt, ist die Wirkung um so starker. Von dem Spar- 
tiaten, der als letzter Unterhandler geschickt, aber von 
Athen zuriickgewiesen wird, erzahlt er: beim Grenz- 
ubertritt auf dem Heimweg »sagte er nur soviel: *Die- 
ser Tag wird fiir die Hellenen der Anfang groBen Un- 
heils sein’« — es ist der Beginn des 27jahrigen Bruder- 
kampfes. Erleben wir nicht die erste Kriegshandlung, 
den Uberfall derThebaner auf Plataiai und die schauer- 
lichen Schicksale der dort von den Uberfallenen ein- 
geschlossenen Thebaner, als ware es unser eigenes Ge- 
schick? Die Schilderung der Pest wirkt gerade durch 
ihre niichterne, unerbittliche Sachlichkeit so erschiit- 
ternd: wir erfahren von ihrer Herkunft aus Athio- 
pien, ihrer Wanderung nach Athen, erhalten eine 
medizinisch hervorragende Beschreibung des Krank- 
heitsverlaufs und eine eingehende Schilderung ihrer 
verheerenden korperlichen, seelischen, moralischen 
Folgen. Und man glaubt, die Jahre 1918/19 wieder 
durchzumachen, wenn man von der Aufldésung aller 
Bindungen, der Umkehrung aller bisher giiltigen Wer- 
tungen liest, wie sie Thukydides als Folgen der langen 
Kriegsdauer im AnschluB an die Revolution in Ker- 
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kyra entwickelt (III 82/3), nicht wie ein moralischer 
Richter, sondern wie ein wissenschaftlich arbeitender 
Psychologe. 

Was die kiinstlerische Gestaltung groBer Stoffmassen 
betrifft, so wird stets die Darstellung der Sizilischen 
Expedition in ihrer wuchtigen Geschlossenheit be- 
sonders tiefen Eindruck machen; hier wird auch die 
annalistisch vorgehende, Jahr an Jahr reihende Er- 
zahlung von gréBerem Zeitma zusammengebunden. 
H6ren wir von diesem Zuge, den Tausende von Men- 
schen mit den heifesten Herzen begleiteten, die 
Schilderung der Abfahrt (VI 32): »Als die Schiffe be- 
mannt waren und bereits alles, was mitgehen sollte, 
an Bord gebracht war, wurde mit der Trompete das 
Signal zur Stille gegeben, das vor der Ausfahrt tibliche 
Gebet verrichtete man aber nicht Schiff fiir Schiff, 
sondern alle insgesamt sprachen die Worte des He- 
rolds nach. Mischkriige hatte man langs der ganzen 
Linie gefiullt, und nun spendeten Matrosen wie Fiih- 
rer aus goldenen und silbernen Schalen. An dem Ge- 
bet beteiligte sich auch die gesamte Menge der Burger 
am Ufer, iiberhaupt jeder, der mit dem Herzen dabei 
war. Als sie dann den Paian angestimmt und das 
Spendopfer beendet hatten, fuhren sie ab. In einer 
Linie segelten sie aufs Meer hinaus; bis Aigina ver- 
anstalteten sie dann eine Wettfahrt.« Und dazu den 
Schlu8B der groBen Tragédie: dieses Unternehmen 
»wurde fiir die Sieger das glanzendste, fiir die Ver- 
nichteten das ungliicklichste; denn sie wurden auf 
allen Gebieten auf alle Weise geschlagen, erlitten 
tiberall tibermaBig Schlimmes, und so ging denn mit 
Stumpf und Stil, wie man sagt, FuBvolk, Schiffe und 
alles und jedes zugrunde; nur wenige von so vielen 
kehrten nach Haus zuriick«. — Die Verdichtung aber, 
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die Thukydides tiberall seinem Stoffe hat zuteil wer- 
den lassen, ruft ein Wort Jacob Burckhardts ins Ge- 
dachtnis: »Je weitlaufiger, desto verganglicher«. Vor 
dieser Gefahr hat er sein Werk bewahrt. 

Zur Wissenschaftlichkeit dieses Geschichtswerks 
scheint eins im starksten Widerspruch zu stehen: die 
groBen direkten Reden der Konige, Staatsmanner, 
Heerfiihrer, Gesandten und anderer, die alle Bucher 
auBer dem letzten enthalten. Damit stellt sich Thu- 
kydides in die vom Epos begriindete und von Herodot 
fortgesetzte stilistische Tradition; aber, wie er uns 
selbst sagt, ist keine einzige Rede so gehalten worden, 
wie sie zu lesen ist. Vielmehr hat er sie selbst geformt, 
indem er sich allerdings »an den Grundgedanken, die 
Gesamttendenz des wirklich Gesprochenen so eng wie 
moglich anlehnt« (I 22), doch die gesamte Ausfithrung 
dieser Gedanken, alle Einzelheiten, alle »Worte« sozu- 
sagen, sind die seinen. Und so kommt es, da8 hier 
nicht nur der Athener, der Boioter, der Spartaner, der 
Syrakusaner dieselbe Sprache sprechen — ganz anders 
als in der Aristophanischen Komédie —, sondern auch 
alle im Grunde die gleiche gedankengesattigte, schwer 
zu ergriindende Redeweise des Thukydides haben, 
die ihre scharfen Antithesen und den Parallelismus 
in der Satzbildung der sophistischen Rhetorik ver- 
dankt. In der vorliegenden Form ware kaum eine die- 
ser Ansprachen von den Hérern auch nur richtig ver- 
standen worden, zum mindesten hatte keine eine 
Wirkung ausgewbt. Es liegt auch auf der Hand, daB 
der Historiker die Redenden nach ganz bestimmtem 
Gesichtspunkt auswahlt, oft mit dem Bestreben, in 
zwei solcher Reden ein typisches Fiir und Wider dar- 
zustellen. DenBeginn des groBenKrieges freilich hat er 
dadurch herausgehoben,da8 er auf spartanischen Rats- 
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versammlun gen dieselbe Sache in vierfach verschiede- 
ner Beleuchtung zeigt (I 66-88). Da sprechen die zum 
Kriege reizenden fanatischen Gegner Athens, die 
Korinther; gegen sie eine zufallig auch in Sparta an- 
wesende athenische Gesandtschaft, welche die Motive 
darlegt, aus denen Athens Machtentwicklung sich 
erklart; dann in einer internen Beratung der Lake- 
damonier ihr vor tibereiltem Kriegsbeschlu8 warnen- 
der Konig Archidamos; endlich der Vertreter ihrer 
Kriegspartei, der Ephor Sthenelaidas. Die kiihnste Er- 
findung dieser Art ist ein Dialog — Rede gegen Rede — 
einer Athenergesandtschaft mit der Behorde der klei- 
nen Insel Melos, welche die Athener zwingen wollen, 
die Neutralitat aufzugeben und auf ihre Seite zu treten 
(V 85-111). Die historische Unterhandlung wird sehr 
reale Fragen betroffen haben, Thukydides dagegen 
laBt die beiden Parteien ganz prinzipiell das Verhalt- 
nis von Recht und Macht in der Politik erortern, in 
scharfster Antithetik der Gedanken. Und gerade hier 
wird besonders klar, das nach seiner Ansicht auch diese 
freien Redeschépfungen Wissenschaft sind, ja solche 
in strengstem Sinne. Er laBt nach seiner eigenen Er- 
klarung die Sprecher immer »iiber die jeweilige Lage 
das am meisten Notwendige« sagen (I 22), d. h. durch 
ihren Mund Wort werden, was auf dem Grunde der 
politischen Lage ruht. Diese Menschen sind weniger 
Individuen, als vielmehr Trager eines in der Zeit 
wirksamen politischen Gedankens, sie sind gleichsam 
Organ einer Idee, und diese ist allerdings Wahrheit, 
ja die eigentliche Wahrheit. Und so machen die Thu- 
kydideischen Reden das eigentlich erst sichtbar, was 
an Kraften hinter den Ereignissen und Sachen spielt. 

Den Reden entsprechen gewisse sehr knappe Cha- 
rakteristiken der fihrenden Manner oder doch kurze 
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charakterisierende Urteile iiber sie innerhalb der Er- 
zihlung selbst, wie z. B. die beriihmten Worte tiber 
das eigentliche Wesen des Themistokles oder jene tiber 
die Bedeutung des Perikles. Beide Zeugnisse wollen 
wir horen. 

Von Themistokles sagt Thukydides (I 138): »Themi- 
stokles, der die sichersten Beweise fiir die Kraft natiir- 
licher Anlage gegeben hat, war nach dieser Seite hin 
mehr als ein anderer zu bewundern, und zwar in einer 
ganz besonderen Weise. Denn nur durch die ihm 
eigene Kraft des Verstandes, ohne etwas vor oder nach 
seinem politischen Auftreten hinzuzulernen, verstand 
er, ebenso das Vorliegende nach ganz kurzer Uber- 
legung am scharfsten zu erkennen wie das Zukiinftige 
am besten vorauszubestimmen, so daB er das wirklich 
Eintretende im weitesten Umfang erriet. Was er unter 
Handen hatte, konnte er auch entwickeln; worin ihm 
die Erfahrung fehlte, das lag ihm doch nicht so fern, 
daB er es nicht geniigend beurteilen konnte. Den 
Vorteil oder Nachteil einer Sache, auch wenn sie noch 
im dunkeln lag, sah er sehr gut schon im voraus. Um 
es zusammenzufassen: durch die Kraft naturlicher 
Begabung, ganz und gar nicht durch lange Ubung 
wurde gerade er am fahigsten, das Notwendige im 
Augenblick zu erkennen und durchzufiihren.« Uber 
die Wirksamkeit des Perikles wird uns — nach seinem 
Tode — gesagt (II 65): »Solange er wahrend der Frie- 
denszeit an der Spitze des Staates stand, leitete er ihn 
ma voll und erhielt ihn mit sicherer Hand, und unter 
ihm erreichte er die héchste Macht. Als dann der 
Krieg ausbrach, da wird ersichtlich, daB er auch dessen 
Bedeutung im voraus erkannt hatte... Daseine Macht 
auf seinem Ansehn und seiner Einsicht beruhte und er 
offenbar durch und durch unbestechlich war, so hielt 
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er die Menge frei in seiner Gewalt und wurde weniger 
von ihr geftihrt als daf er selbst sie fiihrte: weil er 
seine Stellung nicht durch unredliche Mittel hesaB, so 
brauchte er der Menge nicht nach dem Munde zu 
reden, sondern hatte auf Grund seines Ansehns die 
Méglichkeit, ihr auch einmal trotz ihrer Erregung zu 
widersprechen. So oft er nun bemerkte, daB die 
Athener zur Unzeit aus Ubermut zu vertrauensselig 
waren, duckte er sie mit seiner Rede, bis sie besorgt 
wurden ; waren sie dagegen grundlos angstlich, so rich- 
tete er sie wieder auf, bis sie Mut bekamen. Und so 
war es denn nur dem Namen nach eine Demokratie, 
in Wahrheit aber die Herrschaft in der Hand des 
ersten Mannes.« 

Das Persénliche der Lebensfiihrung bleibt bei Thuky- 
dides als gleichsam der Geschichtsschreibung nicht 
wiirdig auBerhalb des Blicks, nur die Wirkung und 
die Leistung im Staate wird erfaBt. Und flieBt der 
Bericht etwa tiber Person und Lebensweise des Alki- 
biades etwas reicher als tiber die anderen Staats- 
manner, so ist eben bei ihm wichtig zu wissen, wie sich 
dieses Persénliche in der Offentlichkeit — nicht zum 
Heile! — auswirkte. Der Mensch als Einzelwesen ist 
nun einmal fiir Thukydides, sehr anders als fiir Hero- 
dot, nichts Wichtiges, er ist es inm nur als Fiihrer oder 
Glied seiner Polis. 

Machen wir uns das hier Angedeutete noch an einem 
anderen Beispiel klar, an der groBen Grabrede, die 
Thukydides den Perikles am Ende des ersten Kriegs- 
jahres fiir die Gefallenen halten ]aBt (II 34). Alle Jahre 
verlangte der Brauch eine solche Ansprache an das 
Volk, aber nur ein einziges Mal wird sie in diesem 
Geschichtswerk gehalten, also hat sie symbolische Be- 
deutung. Und wenn uns sichere Zeugen von der hin- 
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reiBenden Kraft der Perikleischen Redeweise berich- 
ten (s. S. 245), der Perikles hier spricht in vorsichtig 
abgewogenen, kiihlen Worten, entwickelt miihsam 
auszudeutende Gedanken so prinzipieller Art, daB die 
Burger, Fremden, Frauen, an die sich die Rede wen- 
det, nicht gar viel davon aufzufassen fahig gewesen 
waren. Es ist eben gar nicht die Ansprache, die an 
jenem Wintertage des Jahres 430 »im der schénsten 
Vorstadt Athens« gehalten worden ist, sondern es ist 
eine Verherrlichung der Perikleischen »Demokratie«, 
der Preis des Perikleischen Zeitalters unmittelbar vor 
dem Ereignis, das keine politische Klugheit voraus- 
sehen konnte und das denAnfang vomEnde bedeutete, 
dem Einbruch der Pest. Dem Extrem der spartani- 
schen, das persoénliche Leben vergewaltigenden Ver- 
fassung wird hier die attische gegeniibergestellt, und 
gerade das wahre attische Wesen, wie es in den Lehren 
des Solon und Aischylos aufleuchtete, findet nun seine 
schonste Verklarung, jenes»Mittlere«, die heilsame, zur 
héchsten Leistung fihrende Vereinigung des Gegen- 
satzlichen. Das tritt hier tiberall, in verschiedener 
Form, zutage. DaB die richtige Mitte zwischen der 
Freiheit in der Lebensfithrung und dem Gehorsam 
gegentiber den Behorden und den geschriebenen wie 
ungeschriebenen Gesetzen gehalten wird, gilt als das 
Bezeichnende im damaligen Athen. Wie eigenartig 
wirkt jener Preis der attischen Feste und Wunder- 
bauten durch den Zusatz: »deren taglicher Genu8 das 
Schmerzliche verscheucht«! Wie klug wird der hin- 
gebenden Liebe desAtheners zurKunst und zur Wissen- 
schaft die richtige Grenze gesetzt: »Wir lieben das 
Schone, aber mit der rechten Einfachheit, und wir 
lieben den Geist, aber ohne Weichlichkeit«! Die Be- 
teiligung jedes einzelnen am Staatsleben, die das 
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Gesetz nicht erzwingt, wird dennoch als selbstver- 
standliche Pflicht aufgefaft, und daB der Tatendrang 
des Atheners durch freie Erérterung der politischen 
Probleme nicht gelahmt wird, ist sein besonderer 
Ruhm. Der Preis der eigenen Generation als der, 
die Athen auf die Hohe seiner Macht emporgefihrt 
hat, enthalt das vielsagende Wort: »Jedes Meer und 
jedes Land haben wir mit Kraft unserem Tatenmut 
zuganglich gemacht, iiberall Denkmale an unser Gliick 
wie an unser Unglick fir ewig mitbegriindet.« Und 
jener Gedanke, den der Redner selbst eine Zusam- 
menfassung nennt (41, 1), vereinigt noch einmal die 
scheinbar natiirlichen Gegensatze von Staat und In- 
dividuum, wenn es heifbt: die Polis als Ganzes stelle 
geradezu eine Kraft dar, Hellas zu erziehen, und 
jeder einzelne ihrer Burger gelange doch zur reich- 
sten Entfaltung seiner personlichen Fahigkeiten. Erst 
der zweite Teil der Rede wendet sich dem eigentlichen 
Thema des Tages, dem Opfertod der Gefallenen und 
der Trdstung ihrer Angehorigen, zu, aber auch er ist 
mit weitreichenden allgemeinen Gedanken durch- 
wirkt. Kein Name wird genannt, weder aus der Ver- 
gangenheit noch aus der Gegenwart; die Polis ist 
auch hier das alles Beherrschende. Da lesen wir auch, 
die Uberlebenden sollen gleich den Toten sich als 
yleidenschaftliche Liebhaber ihres Staates« bewahren. 
So war es im Perikleischen Athen. Aber als Thuky- 
dides die Rede niederschrieb, war die Kraft seines 
Vaterlandes gebrochen. 

Geschichte der Staaten schreibt er, und Staat ist inm 
in erster Linie Macht, aber nicht solche rein physi- 
scher Art, sondern zugleich geistige Wesenheit. Ge- 
schichte ist fir inn das Ringen machtgeladener Ideen 
miteinander. Die Menschen dienen ihnen mit der 
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Kraft ihres Willens und ihres Verstandes, mit ihrer 
politischen Leidenschaft, aber auch mit ihrer Ehr- 
sucht. Und hier wird nun zum SchluB noch einmal der 
ganze Gegensatz zwischen Herodoteischer und Thu- 
kydideischer Geschichtsschreibung deutlich. In dem 
alteren Werk ragte die gottliche Welt hinein in die 
menschliche, da bestrafen die Gotter den Konig, der 
sich iberhebt, der ihr Gesetz nicht achtet; in dem des 
Thukydides hat sich diese Sphare ber dem Mensch- 
lichen gleichsam in Nichts aufgelést: vor uns liegt in 
unerbittlicher Klarheit der harte Kampf der Menschen 
untereinander, das Ringen, in dem der Starkere siegt, 
immanente GesetzmaBigkeit der Natur, die immer 
bleiben wird. In der Tat, hier ist eine Welt »furcht- 
barer Diesseitigkeit«. Aber wahrlich, auch hier ist 
GroBe, und wie alles GroBe ist auch dieses Werk aus 
der Liebe entstanden. Thukydides ist ein solch »lei- 
denschaftlicher Liebhaber«, wie sie sein Perikles ver- 
langt. Er hat sein Leben dem Perikleischen Athen 
geweiht, dessen Gréfe und zeitlichen Untergang er 
dargestellt hat. Damit hat auch er zu seiner Ver- 
ewigung beigetragen. 


Uber die Weise, wie der Historiker Kratippos (alexan- 
drinischer Zeit) das Geschichtswerk des Thukydides 
erganzt hat, wissen wir nichts. Xenophons des Athe- 
ners (etwa 430-355) *Griechische Geschichte’, nach 
dem Jahre 359 abgeschlossen, kniipft an den letzten 
Thukydideischen Satz unmittelbar an — eine verloren- 
gegangene Hinleitung wird aber einst tber die Ab- 
sicht des Schriftstellers Auskunft gegeben haben -, 
doch trotz dieser 4uBerlich so engen Verkniipfung ist 
eine innere Beziehung nicht vorhanden: Schon das 
zeitliche Ziel ist ein ganz anderes. Die beiden, jetzt 
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als das erste und zweite bezeichneten Biicher fiihren 
die Geschichte bis zu dem von Thukydides gewollten 
Ende, und in II 2, 25 wird die EinreiBung der Langen 
Mauern erzahlt; dann aber folgen zwei andere Teile, 
der eine, II 5,11 bis V 1, 36, umfaBt die Jahre 403-387, 
wo der Friede des Antalkidas geschlossen wurde, der 
andere die bis 362 oder bis zur Schlacht von Mantineia. 
So ist der Schwerpunkt ganzlich verlagert. Und wenn 
in jenem ersten Stiick das Bestreben ist, die sachliche 
Schreibweise, auch die chronologische Gliederung des 
Vorgangers beizubehalten, so herrscht spater eine 
freiere Darstellungsweise und eine durchaus spar- 
tanerfreundliche Gesinnung; im besondern wird die 
Politik ihres Konigs Agesilaos verherrlicht, wie denn 
Xenophon auch noch eine besondere Lobrede auf 
Agesilaos nach dessen Tode 361/60 verfaBt hat. Die 
Sprache ist ganz anders als die Thukydideische, viel 
durchsichtiger, flissiger, schlichter; die spatere Stil- 
kritik sieht in ihr ein besonders vollendetes Attisch. 
Aber vor allem: der Geist des Mannes ist von dem 
des Thukydides ganz und gar verschieden. Er ist der 
Rechtglaubige, die Stimme des Wahrsagers und die 
des Opferpriesters verkiindet ihm den Willen der 
Gottheit, und so sieht er auch in der menschlichen 
Geschichte wieder wie die Altvorderen die strafende 
Hand der Gotter wirken. So haben sie Spartas Hege- 
monie ein Ende bereitet, weil sie in Hybris ausartete: 
»Viele Zeugnisse aus hellenischer und nichthelle- 
nischer Geschichte kénnte man dafiir anfiihren, daB 
die Gétter weder die Unfrommen noch die, welche 
Frevelhaftes tun, aus dem Auge lassen« (V 4, 1). Fur 
Xenophon, der die Vaterstadt als etwa 28 jahriger ver- 
lieB, in die Dienste des jiingeren Kyros trat und spater 
in die der Spartaner, ist auch die Polis nicht mehr das 
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Ma8, an dem er alles miBt. Jetzt lost sich der Einzel- 
mensch aus dem Verband der engeren Gemeinde. 
Wie z. B. hier in den Kampfen der DreiBig im Jahre 
403 der radikale Kritias und der diplomatische Thera- 
menes als Persdnlichkeiten gegeniibergestellt werden, 
darin spiiren wir eine neue Wertung des Menschen 
als solchen. 

Schon vor der ‘Griechischen Geschichte’ hatte Xeno- 
phon, in der Mu8Be des Landlebens auf dem Gute 
Skillus in Elis, das die Spartaner dem Verbannten fiir 
seine Dienste geschenkt hatten, die ‘Anabasis’ ge- 
schrieben, die Erzahlung seiner Erlebnisse auf dem 
Marsche mit Kyros, in der Schlacht bei Kunaxa und 
auf dem miihsamen Heimzuge der zehntausend Grie- 
chen unter seiner Fuhrung. Hier ist ein Kriegstage- 
buch zu einem lebendigen Stiick Geschichtsdarstel- 
lung geworden. Wir versagen uns die Freude nicht, 
den Bericht (IV 7, 20) wiederzugeben, wie die Grie- 
chen nach monatelangen schweren Marschen durch 
die Gebirge von Kurdistan und Armenien am Hori- 
zont das Meer wieder erblickten, das ihnen wie ein 
Stuck Heimat war: »(In der Nahe von Baiburt) er- 
klarte ein Fiihrer, er verbiirge sich mit seinem Kopf 
dafiir, daB er sie binnen fiinf Tagen an einen Punkt 
fihren werde, von dem aus sie das Meer sehen wiir- 
den... Am fiinften Tage kamen sie zu dem Berge, 
der Theches (Zigana Dagh) heift. Als die Spitze oben 
angekommen war, erscholl lautes Geschrei. Darauf- 
hin glaubten Xenophon und die Nachhut, jetzt grif- 
fen auch Feinde von vorne an... Doch als die Rufe 
immer lauter wurden und auch aus gréBerer Nahe 
kamen, als immer wieder die Nachriickenden im 
Laufschritt auf die Rufenden zueilten und das Rufen 
mit der wachsenden Zahl immer noch zunahm, da 
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meinte Xenophon, es miisse sich doch wohl um etwas 
Wichtigeres handeln. Er bestieg ein Pferd und wollte 
mit Lykios und der Reiterei zu Hilfe eilen. Doch kurz 
darauf hoérten sie, wie die Soldaten riefen: ‘Das Meer, 
das Meer!’ und wie einer dem andern den Ruf weiter- 
gab. Jetzt lief aber auch schon alles, auch die Nachhut, 
selbst die Zugtiere und die Pferde muBten mit galop- 
pieren. Und als alle die Hohe erreicht hatten, da um- 
armten sie einander, auch die Obersten und die Haupt- 
leute, und dabei liefen ihnen die Traénen herab. Plotz- 
lich — niemand wubte, wer dazu aufgefordert hatte — 
schleppten die Soldaten Steine herbei und errichteten 
ein groBes Denkmal; dort legten sie eine Menge noch 
frischer Rindshaute, Stécke und die erbeuteten Schilde 
als Weihgeschenke nieder.« 

Veroffentlicht hat Xenophon das Buch pseudonym, 
unter dem Namen Themistogenes von Syrakus (Hel- 
len. III 1), denn es sollte zugleich sein Verhalten vor 
den Athenern rechtfertigen. Der Leser begegnet 
darin einem auffallenden Zitat: 18, 26 wird auf eine 
Darstellung der Schlacht bei Kunaxa durch Ktesias 
aus Knidos, den Leibarzt des hierbei verwundeten 
Artaxerxes, verwiesen. Dieser hatte nach seiner 
Riickkehr in die Heimat ein sehr umfangreiches Werk 
tuber die Persische Geschichte, von den Assyrern bis 
auf das Jahr 398, in ionischem Dialekt geschrieben, 
in den Angaben iiber die alte Zeit sicher wenig zuver- 
lassig. Unter anderem wissen wir auch von einem 
Werk dieses Ktesias wber Indien. 

Von Ktesias angeregt, schrieb Xenophon einen histo- 
rischen Roman itiber den alteren Kyros, die sog. *Ky- 
rupaideia’. In ihm wird unter starker Umdichtung der 
Tatsachen dieser Furst als das Ideal des Herrschers 
gezeichnet, dessen Verwirklichung er der wahren Er- 
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ziehung verdanke. Auch von anderen gab es Biicher 
dieser Art, Bildungsgeschichten, wie sie das leiden- 
schaftliche Interesse der Sophistik fir Erziehungs- 
fragen hervorrief. - Diesem Buch verwandt ist die 
‘Verfassung der Lakedaimonier’, die Lykurgs Gesetze 
und das altspartanische Konigtum im Gegensatz zum 
derzeitigen Verfall Spartas preist. Die *Poroi’, d. h. 
Einkiinfte, machen Vorschlage zur Besserung des 
athenischen Finanzwesens. Dagegen ist die unter 
Xenophons Werken tiberlieferte ‘ Verfassung der Athe- 
ner’ vielmehr eine sehr wichtige Kampfschrift eines 
unbekannten Verfassers gegen die Demokratie nach 
dem Tode des Perikles; sie ist sehr schlicht, noch un- 
gelenk, das alteste erhaltene Stiick der attischen Prosa- 
literatur. - Xenophon, dem Reiter und Pferdelieb- 
haber, werden ferner zwei kleine Schriften verdankt, 
die eine: ‘Anweisung fiir einen Reiterfiihrer’ zur 
Hebung der athenischen Reiterei, die andere: *Von 
der Pferdezucht’, Ratschlage fiir Kauf und Behand- 
lung des Pferdes und fiir die Reiterausriistung. 
Xenophon war vielseitig. In seiner Jugend war er der 
Schiiler des Sokrates gewesen, und auch dieses Ver- 
haltnis wurde ihm Veranlassung zu Schriften man- 
cherlei Art. Wir besprechen sie im Kapitel *Philoso- 
phie’ (s. S. 268). 

GroBe Geschichtswerke des 4. Jahrhunderts, deren 
EinfluB z. T. iber Jahrhunderte reicht, sind uns nur 
in Bruchstiicken erhalten. Wir nennen als erstes das 
des Philistos von Syrakus, des hervorragenden Mini- 
sters Dionys’ I., der die Geschichte Siziliens bis auf 
seine Zeit geschrieben hat, Geschichte des Staates im 
Sinne des Thukydides. Als zweites ein ganz anderes, 
rhetorisch stilisiertes, zwar rationalistisch, aber nicht 
eigentlich wissenschaftlich zu nennendes Werk, die 
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Gmiechische Universalgeschichte des Ephoros aus 
Kyme (in der Aiolis), von der Riickkehr der Heraklei- 
den bis auf die Belagerung von Perinth (340), ein 
Riesenwerk in 30 Biichern, in dem — hier zum ersten 
Male — das Einzelbuch ein in sich geschlossenes Gan- 
zes war. Entspricht dem unser eigener Brauch, so fol- 
gen wir ihm nicht minder darin, da auch wir, wie er 
zuerst, die mythischen Erzahlungen von der eigent- 
lichen Geschichte abtrennen. Den geographischen 
Fragen war (mindestens) ein Buch vorbehalten, das 
den Namen ‘Europa’ fiihrte: hier erst tritt er uns 
als geographisch-ethnographischer Begriff entgegen. 
Schon das Altertum hat Ephoros seinen Mitschiiler in 
der Rhetorenschule Theopomp aus Chios gegeniiber- 
gestellt; ihr Lehrer, der groBe Rhetor »Isokrates, 
pflegte zu sagen, er gebrauche bei Ephoros gewohnlich 
die Sporen, dagegen bei Theopomp die Ziigel«, er- 
zahlt Cicero (De orat. III 36). Zwei historische Werke 
sind uns von ihm (auBer Reden) bekannt. Das eine 
ist ein Jugendwerk ‘Griechische Geschichte’, das, an 
Thukydides ankniipfend, die Ereignisse von 410 bis 
zur Schlacht von Knidos (394) behandelte. Kin Papy- 
rusfund des Jahres 1906 hat unsere Kenntnis davon 
betrachtlich vermehrt'; er gab uns Stiicke aus der Er- 
zahlung der Jahre 395/94. DaB Theopomp — im Gegen- 
satz zu Xenophon — hier die Geschichte nur bis zum 


1 Vgl. Ed. Meyer, Theopomps Hellenika (1909); aber wie 
problematisch die Ergebnisse solcher philologischer For- 
schung sein kdénnen, ersieht der Leser daraus, daB u. a. Ed. 
Schwartz, Die Antike IV (1928) 22 den anonymen Papyrus 
vielmehr fiir ein Stiick aus der Geschichte des Ephoros 
halt; das letzte Urteil Wilamowitzens (Reden und Vortrage 
IL 224) lautet: Weder Theopomp noch Ephoros noch 
Kratippos. 
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Zusammenbruch der Herrschaft Spartas tiber Asien 
fiihrte, ist bezeichnend. Sein Hauptwerk aber war ein 
ganz anderes, das schon im Namen ein neues Zeitalter 
auch der historischen Darstellung verrat: seine *Phi- 
lippika’, von gewaltigem Umfang (58 Biichern!), mit 
zahlreichen sehr umfangreichen Exkursen _histori- 
scher und geographischer Art, das Ganze aber unter- 
geordnet dem Gedanken, daB hier die Geschichte Phi- 
lipps von Makedonien geschrieben wird. So tritt nun 
die groBe Persénlichkeit ganz frei heraus; sie wird als 
die erkannt und bewundert, die die Geschichte der 
Zeit macht. Da war zu lesen (Frag. 27): »Nie hat Europa 
bisher einen Mann hervorgebracht wie Philipp, des 
Amynthas Sohn«, und in einer Preisrede auf den noch 
Lebenden (Fr. 256): »Bleibt er in seiner Richtung, so 
wird er Konig von ganz Europa werden.« So wie das 
Lob, mu8 Theopomp auch Tadel in starkstem Tone 
ausgesprochen haben: »den Schriftsteller mit der bé- 
sesten Zunge« nennt ihn Cornelius Nepos. Die kihle, 
sachliche Atmosphare des friihklassischen Thukydi- 
deischen Werkes ist nun ganz und gar geschwunden; 
hier herrscht heifes Pathos der Rhetorik, grelle Farb- 
gebung, starkes Bemtihen, die geheimen Beweg- 
griinde menschlichen Handelns bloBzulegen. 


4, BEREDSAMKEIT 


Von Hellas, von Athen im besondern, gilt es, daB »das 
Wort so wichtig dort war, weil es ein gesprochen Wort 
war« (Goethe). Nur das klingende Wort schien Wert zu 
haben. Bis in das spate Altertum hatte Vorlesen eine 
ganz andere Bedeutung als bei uns; ja, auch wenn man 
selbst las, so las man laut, nicht stumm. Die kiinstle- 
rische Rezitation stand am Festtag, die kunstvolle 
Rede in der Volks- und Gerichtsversammlung in héch- 
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ster Achtung. »Redner« heiBt der Politiker in der atti- 
schen Demokratie. Erst unsere Zeit, die des Rund- 
funks und Lautsprechers, hat uns das wieder ver- 
standlich gemacht. 

Der erste groBe griechische Redner, den wir naher 
kennen, ist kein anderer als Perikles. Nur sehr selten 
hat der »Olympier«, wie er hieB, das Wort ergriffen, 
dann aber konnte er »donnern und blitzen« (Plutarch, 
Perikl. 16), seine Rede floB mit rascher Kraft dahin, 
»die Géttin der Uberredung saB ihm auf den Lippen«, 
seine Worte bohrten sich dem Horer ein (s. S. 245 
und 256). Bruchsticke seiner politischen Reden zeigen 
eine eigentiimlich kraftige Anschaulichkeit. In der 
Rede fiir die im Samischen Kriege Gefallenen hoérte 
man: »DaB die Jugend, die in diesem Kriege fiel, nun 
aus der Stadt verschwunden ist, das ist, wie wenn man 
aus dem Jahreskreise den Fruhling herausnehmen 
wollte.« Reden iiber die anderen griechischen Staaten 
enthielten die Worte: »Die Samier gleichen kleinen 
Kindern, die nur weinend ihren Bissen in den Mund 
nehmen, die Boioter den Eichen: wie diese sich gegen- 
seitig fallen, so tun es auch die Boioter im Kampfe 
miteinander. — Nehmt Aigina fort, den Eiter am Auge 
des Piraeus!« Und tiber die unvermeidliche groBe 
Auseinandersetzung mit Sparta hat er gesagt: »Ich 
sehe schon den Krieg in weiter Ferne aus der Pelo- 
ponnes heranziehent.« 

Die damalige Bedeutung der Redekunst? wird uns 
besonders klar dadurch, daB schon das 5. Jahrhundert 
theoretische Schriften Uber sie hervorgebracht hat. 


1Vegl. Verf., Perikles (Teubners Quellensammlg. IT 1) S. 4 ff. 
2 Uber sie unterrichtet am besten Fr. BlaB, Die attische 
Beredsamkeit (1898); die neueste fachwissenschaftliche 
Darstellung gibt W. Kroll, Rhetorik (1937). 
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‘GroBe Technik’ hie ein Buch des Sophisten Thrasy- 
machos aus Chalkedon (Kadikoy gegeniiber Istanbul), 
der in Athen lehrte (etwa seit 430); es enthielt auch 
praktische Beispiele. Er selbst war, wie er sagte, fahig, 
»eine Masse in Leidenschaft zu bringen und die leiden- 
schaftlich Erregten wieder durch Bésprechung zu be- 
sanftigen« (Frag. 6)'. Seine Weise, Perioden zu bilden 
und ihnen einen rhythmischen SchluB zu geben, sie 
also dadurch der Poesie anzuahneln, hat die griechi- 
sche Kunstprosa tief beeinfluBt. Schon vor ihm sollen 
in Sizilien ein Korax und sein Schiiler Teisias ein 
Lehrbuch der Gerichtsrede geschrieben haben, ein 
Handbuch, wie es spater auch in Athen viele gegeben 
hat. Ihr Schiiler war der groBe Redner und Lehrer 
der Beredsamkeit Gorgias von Leontinoi in Sizilien, 
der nach seinem ersten Auftreten in Athen (im Jahre 
427) als Gesandter seiner Vaterstadt dort lange im Ge- 
dachtnis blieb, und wenn er spater wiederkam, war er 
der groBe Mann, so wie es Platon im ‘Gorgias? schil- 
dert; ging er aber fort, so hatte man das Gefiihl, eine 
Art »Bildungsdiirre« sei ausgebrochen. Sein Leben 
hatte etwas GroBziigiges. Am Olympischen und Del- 
phischen Festtag sprach er zum versammelten helle- 
nischen Volk; er »machte« viel Geld — wie Platon von 
den Sophisten sagt —, aber dafiir stiftete er dann auch 
dem Delphischen Apollon eine goldene Statue von 
sich. Uber hundert Jahre wurde er alt, und das schrieb 
er seiner gesunden Lebensweise zu. Das Wort, so 
lehrte er, kann alles, der Beherrscher des Wortes ist 
der iiber die Menschen; wie sollte nicht der Jugend- 
unterricht diese Kunst vor allem vermitteln? So 
1 Die Fragmente des Thrasymachos und Gorgias findet 


man tbersetzt in dem groBen Werk von H. Diels, Die 
Fragmente der Vorsokratiker® (1954 ff.). 
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erhob er den Anspruch, der wahre Bildner der Ju- 
gend zu sein; notwendigerweise fiihlten sich Sokrates 
und der junge Platon als seine scharfsten Gegner. Er- 
halten sind uns von ihm kluge Einzelworte, von denen 
wir schon zwei iiber die Wirkung der Tragédie kennen- 
lernten (S. 130.161). Sehr bezeichnend zwei andere: 
»Nie geht mir der Redestoff aus« und »Den Ernst der 
Gegner mu8 man durch Gelachter zunichte machen, 
ihr Gelachter durch Ernst«. Seine ganze Kunst und 
Art wird uns in zwei Musterreden deutlich, die die 
Forschung erst nach langem Zogern als echt aner- 
kannt hat, die eine ist ein Preis Helenas, die andere 
eine Verteidigungsrede, welche der des Verrats an- 
geklagte Palamedes vor den Griechen halt. Ihr Stil 
ist nicht schlechthin der gleiche, was sich aus dem 
verschiedenen Stoff und Thema erkliren mag, aber 
beide zeigen die Wesensziige der Gorgianischen 
Kunst: geistreiche, auch spielende Gedanken, poe- 
tische Worte, kiihne Metaphern, bestimmte Rede- 
figuren, die dem Stil den Charakter des Zierlichen, 
auch geziert Ungewohnlichen, des klanglich Reiz- 
vollen, doch auch bloBen Geklingels geben. Spater 
brachte man diese auf die Formeln »Figuren mit Anti- 
these; mit Entsprechung in Satzbau und -lange; mit 
Reim oder Gleichklang am Ende«. Es waren nicht 
etwa Erfindungen des Gorgias; die Dichtkunst, auch 
die gehobene Prosa wie etwa die Heraklits hatten sie 
langst mit groBer Wirkung verwendet, aber hier ist 
etwas wie eine Methode daraus gemacht worden. Und 
von der berauschenden Wirkung dieser neuen Wort- 
musik gibt uns selbst die Parodie einen starken Hin- 
druck: Platon laBt jaim tSymposion’ den Gorgiasschii- 
ler Agathon, den uns bereits bekannten Tragédiendich- 
ter, eine Rede im Gorgianischen Stil halten, da8 noch 
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uns Hoéren und Sehen vergeht. Gorgias hat auBer 
Reden mannigfacher Art und einer ‘Redetechnik’ 
auch Schriften philosophischen Inhalts verfaBt; da- 
von kennen wir durch zwei verschiedene Ausziige die 
‘Uber das Nichtseiende’, deren drei Hauptsatze lau- 
ten: »Nichts ist. — Wenn es auch ist, so ist es doch 
unfaBbar fiir den Menschen. — Wenn es auch faBbar 
ist, so ist es doch auf jeden Fall nicht mitteilbar und 
nicht deutbar fiir unseren Mitmenschen.« Die dann 
folgenden Beweisgénge enthalten in ihrem sophi- 
stischen Gewande sehr schwierige und wichtige er- 
kenntnistheoretische Probleme. 
Sogar die Rede des Klagers oder des Angeklagten vor 
Gericht erschien den Griechen der damaligen Zeit so 
wichtig, daB sie literarischen Charakter erhielt. Es 
gab in Athen Rechtskundige, die fiir sich selbst oder 
fiir Klienten solche Reden schrieben; diese hatten sie 
dann auswendig vorzutragen, denn in Athen muBte 
jeder personlich seine Sache fiithren. Auch Muster- 
beispiele gerichtlicher Reden wurden von solchen 
Sachwaltern hergestellt, wie es in diesem Zeitalter 
der Sophisten sogar rein theoretische Erérterung des 
Fur und Wider in Redeform gab. Die Veréffent- 
lichung all dieser Gerichtsreden konnte je nachdem 
von den Verfassern wie von den Parteien erfolgen. 

Noch wahrend des Peloponnesischen Krieges haben 
zwei solcher Redner gewirkt, beide aus Attika gebiir- 
tig und beide Feinde der herrschenden Demokratie, 
Antiphon' und Andokides. Der erste erhalt von Thu- 
kydides (VIII 68) ein bei ihm ungewohnlich starkes 


2 Wir kennen unter den Mannern gleichen Namens auch 
einen sogenannten Sophisten, von dessen Buch Uber die 
Wahrheit’ wir wichtige Bruchstiicke besitzen, seit 1916 
durch einen Papyrusfund auch ein Stiick tiber das »Natur- 
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Lob: seine Rechtschaffenheit, Verstandesscharfe, Be- 
redsamkeit werden ebenso geriihmt wie hervorge- 
hoben wird, da8 er vor allem seine Freunde in ihren 
Prozessen unterstiitzte. Er hat seine Liebe zum aristo- 
kratischen Sparta nach der miBlungenen Revolution 
von 411 mit dem Tode biiBen miissen. Die drei ganz 
erhaltenen Reden von ihm behandeln Kriminalfalle, 
Anklagen wegen Mordes oder Totschlags, in einfacher, 
noch altertiimlicher Sprache, fast ohne sophistische 
Sprachkiinste, aber mit scharfer Dialektik. Ob auch 
die dreimal vier Fiir- und Widerreden (Tetralogien) 
ihm gehoren, ist strittig. Von Andokides besitzen wir 
drei Verteidigungsreden in eigener Sache, etwa 407, 
399 und 391 gehalten, geschichtlich wichtig, vertei- 
digt er sich doch in Angelegenheiten der Hermen- 
verstummelung vom Jahre 415, der Mysterienfeiern 
und der Vermittlung eines Friedens mit Sparta wah- 
rend des Korinthischen Krieges. 

Der bedeutendste attische Gerichtsredner der Zeit 
war Lysias (etwa 445-380), aber er war der Sohn eines 
Syrakusaners,der inAttika nurMetoken-(Mitwohner-) 
recht hatte ; aucher selbst erhielt dasBurgerrecht nicht. 
In eigener Sache hat er die erhaltene Rede gegen den 
Morder seines Bruders,Eratosthenes,einen der Dreibig 
Tyrannen, gehalten. Im allgemeinen hat er fiir andere 
als Anwalt gewirkt, als »Logograph«, d. h. Gerichts- 
redenschreiber, wie man sagte, doch auch — in fri- 
herer Zeit — sophistisch-rhetorische Studien zu Lehr- 
zwecken veroffentlicht; darunter war die Rede iiber 
den Eros, die der Leser des Platonischen ‘Phaidros? 
kennt. Nicht weniger als 233 fiir echt anerkannte 
Reden von Lysias konnte man im Altertum lesen, wir 
recht«, verglichen mit gesetzlichen Vorschriften; vgl. Verf., 


Vorsokratische Denker S, 170. 
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haben nur noch eine Sammlung von 34, worunter aber 
sicher manches Unechte ist. »Wie wiirde er uber die 
biederen Schulmeister lachen, die seine gepfefferten 
Reden als gesundeKnabenkost insHarmlose umgedeu- 
tet haben«, urteilt Wilamowitz. In der Tat, er ist der 
Anwalt, der fiir jeden seiner sehr verschiedenen Klien- 
ten den rechten Ton zu treffen weif, ob seine Sache ge- 
recht ist oder nicht. Besonders wirkt die eindrucks- 
voll-schlichte Erzahlung des Tatbestandes sowie die 
biindige Beweisfithrung: man ist wirklich immer ge- 
neigt, dem Redner voll zu trauen. Die iibertreiben- 
den rhetorischen Kiinste eines Gorgias sind hier zu 
einem Stil von klassischer Klarheit vereinfacht. — 
Seiner Redeweise verwandt ist die des Jsazos, eines 
besonderen Sachkenners in Erbschaftsangelegenhei- 
ten (aus Euboia, tatig etwa 590-350), von dessen ge- 
fahrlich rechtsverdrehenden Reden auSer Bruch- 
stiicken 10 ganz erhalten sind. 

Eine Persénlichkeit von Rang dagegen stellt der Athe- 
ner Isokrates (456-358) dar, ebenso bedeutend durch 
seine politischen Ansichten wie durch seine stilistische 
Kunst. Schiiler der sophistischen Rhetorik, hat er als 
Sachwalter seine Tatigkeit begonnen, dann aber bald 
_ eine Schule der Beredsamkeit gegriindet als Statte der 
yalleemeinen Bildung«—zuerst bei ihm taucht in einer 
Rede dieses Wort auf (Antid. 190) — oder auch der 
»Philosophie, wie er sie verstand. In fiinf Jahrzehnten 
hat er so eine gewaltige Zah| junger Leute in drei- bis 
vierjahrigen Kursen (mit monatlichem Redewett- 
kampf) »reden« gelehrt, d. h. Gedanken finden und 
ordnen, entwickeln und in schéner Form darstellen, 
eine heilsame formale Schulung; dazu wurde eine 
gewisse — doch ja nicht zu tief gehende, ja nicht wis- 
senschaftlich erworbene! — Kenntnis auf mannig- 
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_fachen Gebieten vermittelt und die iibliche praktische 


Lebensweisheit vorgetragen. Dieswar fiirIsokrates die 
Bildung schlechthin; fiir das, was die Platonische 
Akademie wollte, fehlte ihm das Verstandnis, und die 
Hoffnung, die Platon den Sokrates seines *Phaidros? 
aussprechen la$t (p. 278), erfiillte »Isokrates der 
Schone« ganz und gar nicht. Und doch konnte Cicero 
sagen (De orat. II 94): »Aus der Schule des Isokrates 
sind wie aus dem Troianischen Pferd lauter Fiirsten 
hervorgegangen.« Sein stilistisches Ideal ist die voll- 
endet schéne Form der Perioden in ihrem inneren 
Bau und des aus ihnen gefiigten gréBeren Ganzen. 
Die uns schon bekannten rednerischen Mitte] des 
Satzrhythmus, der Parallelitat der Glieder und ihres 
Gleichklangs am Ende hat er noch durch ein anderes 
bereichert, das er gleichfalls der Dichtkunst entlehnte: 
die Vermeidung des Hiates, d. h. des Zusammenpralls 
zweier Vokale am Wortende und -anfang innerhalb 
der Periode; auch das galt dann einer gewissen Litera- 
tur fiir Jahrhunderte als Gesetz. Diese Kunstprosa 
hielt sich fiir durchaus ebenbiirtig der Poesie. Aber 
mit Recht hat man! ihre »vollendete Anmut und un- 
tadelige Harmonie« mit den Leistungen der gleich- 
zeitigen bildenden Kunst verglichen, die, zwar noch 
von klassischer GroBe, doch auch eine bedenkliche 
Weichheit und gefahrliches »Schwelgen im rhyth- 
mischen Wohllaut« zeigen. 

Die stilistischen Kiinste des Isokrates lassen uns noch 
Reden der verschiedensten Art erkennen: Gerichts- 
reden aus der Frithzeit, Schul- und Musterreden, dar- 
unter eine ‘Helena’, die der des Gorgias ein neues 
Stilideal gegeniiberstellt, und solche, die sich an die 
groBe Offentlichkeit wenden mit Titeln wie ‘Panegy- 
1 y. Salis, Die Kunst der Griechen S. 185, 
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rische Rede? (Preisrede auf Athen aus dem Jahre 380), 
tAreopagitische’ (um 354 geschrieben fur eine Wieder- 
herstellung der alten Areopagrechte), ‘Panathenai- 
ische? (aus der Spatzeit mit ahnlichem Thema wie der 
Panegyrikos, vor allem aber zur Verherrlichung der 
eigenen Kunst). Andere wie die ‘Plataiische Rede’ 
oder der tArchidamos’ werden fremden Personen — 
hier den aus ihrer Heimat 375 vertriebenen Plataiern 
und dem spartanischen Kénig Archidamos — in den 
Mund gelegt. Schon diese Angaben aber zeigen, daB 
Isokrates in politischen Fragen der Zeit das Wort er- 
eriff, und gerade hierin hat neuere Forschung uns 
eine besondere Bedeutung von ihm erkennen lassen. 
Schon zwei seiner Gedanken werden uns das klar zei- 
gen: er ist fiir die Zusammenfassung der Griechen 
eingetreten, die tatsachlich durch den Zweiten Atti- 
schen Seebund im Jahre 578 erfolgte, und er hat in 
Philipp von Makedonien den Mann erkannt, der be- 
rufen war, die Hellenen unter sich zu verséhnen und 
zum gemeinsamen Kampf gegen den Perser zu fiih- 
ren. Horen wir aus seinem ‘Philipp’, einem 6ffent- 
lichen Sendschreiben an den K6énig vom Jahre 546, 
zwei Jahre nach der Zerstérung Olynths, einige 
Stiicke, die uns seine Gesinnung, wenn auch als Uber- 
setzung, keineswegs seine Kunstfertigkeit verdeut- 
lichen konnen (p. 85. 88. 95f.): 

(Statt wie bisher 6ffentliche Reden in dieser Sache zu 
halten,) »habe ich es vorgezogen, mich mit dir pers6n- 
lich zu besprechen, doch habe ich mir deine Person 
nicht etwa nach Gefallen ausgesucht, wenn ich es 
auch hoch einschatzte, daB du an meinen Worten 
Gefallen fandest; doch darauf ging nicht meine Ab- 
sicht. Vielmehr war der Grund, daB ich sah: die an- 
deren beruhmten Manner leben in Abhangigkeit von 
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Staaten und Bestimmungen, es steht ihnen nurimmer 
frei zu tun, was befohlen wird, auch sind sie viel zu 
schwach fir die Taten, die ich hier vorschlage; dir 
allein ist vom Schicksal die volle Freiheit gegeben, 
Gesandte zu schicken, an wen du wiinschest, und zu 
empfangen, von wem du willst, zu sagen, was du fiir 
niitzlich haltst; du besitzest auBerdem Reichtum und 
Macht wie kein andrer der Hellenen, und das sind 
doch nun einmal die einzigen Giiter auf der Welt, die 
fahig sind zu iiberreden und zu zwingen. Dessen be- 
diirfen aber, wie ich glaube, auch meine Vorschlage. 
Denn ich bin im Begriff, dir zu raten, du sollst dich 
,an die Spitze der geeinten Hellenen stellen und die 
Fihrung des Zuges gegen die Perser itbernehmen. 
Da ist denn die Uberredung gegeniiber den Hellenen 
am Platz, der Zwang fiir die Perser niitzlich. 

Du brauchst von deinen eigenen Angelegenheiten 
nichts zu vernachlassigen, muBt aber doch versuchen, 
die Staaten von Argos, Sparta, Theben und den uns- 
rigen zu versdhnen; denn gelingt es dir, diese zu ver- 
einen, so wirst du nicht schwer auch die ibrigen zur 
Eintracht bringen, stehen sie doch alle unter dem 
Einflu8 der genannten, nehmen in angstlicher Lage 
bei dem von ihnen Zuflucht, wo sie sie finden, und 
empfangen von dort ihre Unterstiitzungen. Also, wenn 
du nur vier Staaten zu wirklicher Vernunft bringst, 
wirst du auch die tibrigen von vielen Leiden erlésen. 
Bedenke, wie wiirdig es ist, solche Werke vor allem 
anzugreifen, bei denen du im Falle des Gelingens dei- 
nen Ruhm dem der Ersten der Welt ebenbiirtig 
machst, im Falle des Scheiterns deiner Erwartung dir 
doch wenigstens die Sympathie der Hellenen erwirbst, 
und diese zu gewinnen, ist weit herrlicher, als viele 
griechische Staédte mit Gewalt za nehmen. Solche 
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Taten bringen ja Scheelsucht, Feindschaft und viele 
Schmahungen mit sich, meinen Ratschlagen aber haf- 
tet nichts dergleichen an. Nein, wenn dir ein Gott die 
Wahl lieBe, dein Leben zu verbringen, mit welcher 
Aufgabe und Tatigkeit du wiinschtest, du wiirdest, 
wenn du mich zum Ratgeber nimmst, keine andere 
wahlen als diese; denn dann wirst du nicht nur von 
den anderen gefeiert werden, sondern dich auch selbst 
gliicklich preisen. Welch hoherer Grad des Gliickes 
ware denn auch moglich, als wenn als Gesandte aus 
den gréBten Staaten die angesehensten Manner in 
dein Reich kommen, du dann mit ihnen tber das 
Wohl der Gesamtheit beratst— und es wird sich zeigen, 
dai kein anderer diesem so hingegeben ist wie du; 
wenn du wahrnimmst, wie ganz Hellas aufhorcht auf 
das, was du gerade vorschlagst, niemand deine Ent- 
scheidungen mifachtet, vielmehr die einen nach- 
fragen, wieweit sie schon verwirklicht sind, andere 
flehen, es mége ja nichts von deinen Planen miB- 
eliicken, wieder andere fiirchten, es kénne dir etwas 
geschehen, bevor du den SchluS stein zu deinen Taten 
gesetzt hast !« 

Die Vorschlage des Isokrates stimmten in der Tat mit 
den Planen Philipps iiberein; doch der Gang der Er- 
eignisse wurde ein anderer. Der Konig muBte den 
Widerstand Thebens und Athens mit Gewalt bre- 
chen und wurde, ehe der Nationalkrieg gegen Persien 
verwirklicht werden konnte, im Jahre 336 ermordet. 
Philipp von Makedonien war auch der Mittelpunkt 
des groBen, dramatischen Kampfes, den wir zwischen 
den Mannern sich abspielen sehen, welche den Héhe- 
punkt der politischen Beredsamkeit in Athen bedeu- 
ten: Aischines und Demosthenes. Und Hypereides ge- 
hort als dritter in diesen Kreis. 
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Aschines (389 bis nach 330) hat zuerst in der Staats- 
verwaltung gearbeitet; heutige Juristen schatzen sein 
Verstandnis fiir Rechtsfragen besonders hoch ein. 
Dann aber trat er, nachdem er eine Zeitlang Schau- 
spieler gewesen war, als politischer Redner hervor, 
erst als Gegner Philipps, doch sehr bald als einer derer, 
die um jeden Preis Frieden mit ihm abschlieBen woll- 
ten; daher der Kampf zwischen ihm und Demosthe- 
nes. Mehrfach wirkte er als Gesandter Athens, auch 
zugleich mit seinem Gegner. Der sachliche Gegensatz 
der beiden Manner artete zum haBlichsten persén- 
lichen Streit aus. Davon zeugen auch die drei von ihm 
erhaltenen, ganz gegen Demosthenes sich wendenden 
Reden, keine mehr als die letzte, die 330, also 8 Jahre 
nach der vernichtenden Niederlage von Chaironeia, 
gehalten worden ist. Da war ein StaatsprozeB, zu dem 
man, wie Cicero sagt (in der Einleitung seiner Uber- 
setzung der Rede), aus ganz Griechenland in Athen 
zusammenstromte, die grofe Abrechnung iiber die 
Demosthenische Politik. Ktesiphon hatte beantragt, 
Demosthenes wegen seiner Verdienste um den Staat 
durch eine feierliche Bekranzung im Theater zu eh- 
ren. Hiergegen erhob Aischines Einspruch, formal aus 
einem gewissen (hier gleichgiiltigen) Grunde im 
Recht, sachlich ganz und gar im Unrecht, denn zwar 
war Demosthenes mit seiner Politik gescheitert, aber 
seine Liebe zum Vaterland, sein Opfermut, seine Ver- 
dienste auch nach der verlorenen Schlacht waren in 
der Tat hochster Auszeichnung wiirdig. Horen wir 
ein Stiick aus der Rede des Aischines (§ 152ff.), das 
uns verdeutlichen kann, mit welchem Geschick, aber 
auch mit welcher Bésartigkeit dieser Redner vorgeht: 
»Hier geziemt es, auch jener wackeren Manner zu ge- 
denken, die dieser Mensch den unginstigen, unseligen 
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Opferzeichen (vor der Schlacht bei Chaironeia) zum 
Trotz in die offene Gefahr hinausgeschickt hat und de- 
ren Tapferkeit er, der Ausreifier und Fahnenflichtige, 
dann auf der Rednerbiihne am Grabe der Gefallenen 
zu feiern wagte. — Du, der du zu grofBen, wackeren 
Taten von allen Menschen am wenigsten fahig bist, 
in dreisten Reden aber héchst bewundernswert, blicke 
hier diesen Leuten ins Gesicht! VWillst du da wirklich 
zu sagen wagen, man solle dich fiir das Ungliick des 
Staates — mit einem Kranz belohnen? Und wenn er 
das sagt, werdet ihr es ertragen, und soll denn wirk- 
lich zugleich mit dem Leben der Gefallenen auch 
eure Erinnerung an sie erléschen? Versetzt euch doch, 
bitte, einmal im Geist fiir kurze Zeit aus dem Gericht 
in das Theater, stellt euch vor, ihr sahet den Herold 
vortreten, und nun sollte die Verkiindigung auf 
Grund des Beschlusses erfolgen; erwagt, ob wohl die 
Verwandten der Gefallenen tiber die Trauerspiele und 
die Leiden der Heroen, die danach auf die Biihne 
kommen, mehr Tranen vergieBen als iiber die Ver- 
blendung ihrer Vaterstadt! Welchen frei erzogenen 
hellenischen Mann miiBte nicht die Erinnerung 
schmerzen zum mindesten daran, da an diesem Tage 
einst, da der Staat noch eine bessere Verwaltung und 
tiichtigere Politiker hatte, unmittelbar vor den so 
wie jetzt stattfindenden tragischen Auffiihrungen der 
Herold vortrat und die Waisen vorfiihrte, deren Vater 
im Kriege gefallen waren, junge Manner im vollen 
Waffenschmuck, und dann jenen herrlichen BeschluB&B 
verkiindete, der so recht zu edler Tat begeisterte: 
‘Diese jungen Manner, deren Vater im Kampfe ge- 
fallen sind als wackere Krieger, hat der Staat bis zur 
Mannbarkeit erzogen, und heute entlaBt er sie nun, 
ausgestattet mit dieser vollen Waffenriistung, unter 


INES 


Hel: 


I 


BEMOS* 


) 


I 


F ge ri eet 


} 


r) a 
‘mn 


Aischines gegen Demosthenes 257 


Segenswunsch, auf daB sie sich ihrem eigenen Wege 
zuwenden, und beruft sie zum Ehrensitz.’ So klang 
der Heroldsruf damals. Heute aber, wie anders! Wenn 
er den einfihrt, der an der Verwaisung der Kinder 
schuld ist, was wird er dann sprechen, was verkiinden? 
Denn wenn er auch wortlich die Bestimmungen des 
Beschlusses vorliest: die fiir ihn schéndliche Stimme 
der Wahrheit wird doch nicht stille schweigen, nein, 
man wird meinen, sie widerspricht geradezu der 
Stimme des Herolds, und vernehmen wird man dies: 
‘Diesen Mann’ — wenn denn wirklich auch er einer 
ist! — tbekranzt das athenische Volk seines Verdien- 
stes wegen’—ihn, den Schuft! —‘und seiner Tapferkeit 
wegen’ — ihn, den Feigling und Fahnenfliichtigen! —. 
Nein, bei Zeus und den anderen Gottern, ihr Manner 
von Athen, stellt nicht in der Orchestra des Dionysos 
ein Siegeszeichen gegen euch selbst auf, itberfihrt 
nicht das Volk Athens im Angesicht der Hellenen des 
Wahnsinns, erinnert nicht die armen Thebaner an 
ihre ganz unertraglichen Leiden, sie, die seinetwegen 
fliehen muBten und in eurer Stadt ein Obdach gefun- 
den haben, deren Tempel, Kinder, Graber vernichtet 
hat eben des Demosthenes Bestechlichkeit und das 
groBkonigliche Gold! Nun, da ihr personlich nicht 
zugegen wart, so schaut wenigstens in Gedanken auf 
ihre Leiden, stellt euch vor, ihr séhet, wie die Stadt 
genommen wird, die Mauern eingerissen werden, die 
Hauser in Flammen aufgehen, Frauen und Kinder in 
die Knechtschaft geschleppt werden, alte Manner, alte 
Frauen spat die Freiheit verlernen miissen, alle wei- 
nen, euch anflehen, erbittert nicht iiber ihre Peiniger, 
sondern twber die Urheber dieser Leiden, und euch 
beschworen, auf keinen Fall den Fluchgeist von Hellas 
zu bekranzen, sondern euch zu hiiten vor dem bodsen 
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Verhangnis, das diesem Menschen auf Schritt und 
Tritt folet!« 

Was Demosthenes dagegen zu sagen hatte, werden 
wir von ihm selbst héren. Von den Geschworenen gab 
nicht einmal ein Fiinftel ihre Stimme fiir Aischines 
ab. Er verlieB bald danach Athen, wurde in Rhodos 
Redelehrer und ist auch dort — wir wissen nicht, 
wann — gestorben. 

Demosthenes (384—522), der Schuler des Isaios, ist zum 
Redner geworden nur unter Uberwindung groBer 
Schwierigkeiten der Aussprache und der Kérperbe- 
herrschung, zudem einer Schiichternheit, die ihm 
nach dem hier unverdachtigen Zeugnis des Aischines 
(Gesandtschaftsrede § 21 ff.) auch als Gesandten vor 
Philipp schwer zu schaffen machte. Man wuBte auch, 
daB seine feurigen Reden bis ins einzelne hinein mit 
erdBtem FleiB ausgearbeitet waren; ein Gegner be- 
hauptete, sie rochen geradezu nach der Lampe des Stu- 
dierzimmers (Plutarch, Demosth. c. 8). Was aber dieser 
FleiB erreichte, das hat der Lehrer der Beredsamkeit 
Quintilian (X 1, 76) mit den Worten ausgedriickt: »In 
ihm ist solche Kraft, so gedrangt ist alles, so vollinnerer 
Spannung, so wenig lassig, solche Zucht herrscht im 
Wort,da man weder etwas entdecken kann, was darin 
fehlt, noch, was tiberflussig ist. «Sind dievon Demosthe- 
nes angewendeten Stilmittel etwa die gleichen wie die 
Isokrateischen, so erzielen sie doch eine ganz andere 
Wirkung. Hier herrscht mannliches Pathos, tiirmen 
sich die Gedanken in straffer Steigerung, rauschen die 
Rhythmen voller; aus leidenschaftlichem Willen ist 
diese Rede geboren, und zur Tat reiBt sie fort. Und 
doch ist das wichtigste rednerische Mittel im Sinne des 
Demosthenes selbst noch nicht genannt: auf die Fra- 
gen, was das erste, das zweite, das dritte beim Reden 
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sei, hat er nach Cicero (De orat. III 213) immer nur 
geantwortet: »Der Vortrag.« Ermessen wir daran, was 
uns fehlt, die wir nur Worte von ihm lesen, im giin- 
stigsten Falle héren, aber in einer Aussprache, die 
doch nicht die seine ist! Freilich haben die uns er- 
haltenen Reden meist eine Form, die erst fiir die spi- 
tere Verdffentlichung geschaffen wurde: sie wenden 
sich, iiber die Aufgabe des Augenblicks hinaus, einer 
gréBeren zu, sprechen zu einem weiteren Volk als die 
wirklich gehaltenen. Gerade darum wirkt ihre Vater- 
landsliebe nicht minder ziindend auch auf die Ange- 
hérigen eines anderen Volkes. 

Doch unter den 60 auf uns gekommenen Reden — sie 
enthalten aber auch manche Demosthenes mit Un- 
recht zugeschriebene? — sind auch viele, die er in seiner 
Higenschaft als Sachwalter in Privatangelegenheiten 
gehalten oder doch geschrieben hat. Als solcher hat er 
seine Tatigkeit begonnen, zuerst in eigener Sache, 
indem er gegen seine Vormiinder wegen Unterschla- 
gung seines Vermégens vorging. Manche dieser Reden 
gingen bereits auf das politische Gebiet ber; wir 
konnen verfolgen, wie der Rechtsanwalt zum Volks- 
redner, zum leitenden Staatsmann wird. Seit 351 geht 
sein Kampf gegen Philipp, in dem er nur den Be- 
droher der Freiheit Athens sah. Die wichtigsten gegen 
ihn gehaltenen und veréffentlichten Reden sind: 351 
1 Von besonderer Wichtigkeit ist die Frage nach der Echt- 
heit eines unter den Demosthenischen Werken erhaltenen 
Beschwerdebriefes Philipps an Athen aus dem Jahre 340 
und einer auf ihn sich beziehenden Rede. P. Wendland hat 
wahrscheinlich gemacht, daB diese vielmehr dem Rhetor 
und Geschichtsschreiber Anaximenes von Lampsakos aus 
der Zeit Alexanders d. Gr. gehért, in dessen ‘Philippischer 
Geschichte’ beide Stiicke standen (Anaximenes v. L. S. 1 ff.). 
Vgl. auch Verf., Demosthenes u. Philipp (Teubn. Quells.). 


260 Die klassische Zeit 


die erste Philippische, bis Ende 349 die drei Olynthi- 
schen; ca. 344 die zweite Philippische; 341 die ber 
die Angelegenheiten der Chersones und die dritte 
Philippische (die uns seltsamerweise in zwei Fassun- 
gen, einer kiirzeren und einer erweiterten, iiberliefert 
ist). Vielleicht kann die Ubersetzung eines Stiickes 
aus dieser letzten Rede (in der erweiterten Fassung) 
noch am ehesten etwas von der Glut Demosthenischer 
Vaterlandsliebe spiiren lassen. So klingt es in diesem 
letzten Aufgebot (p. 120. 128f.): 

»Was ist die Ursache der jetzigen traurigen Zustande? 
Denn es ist doch nicht ohne Grund und berechtigte 
Ursache, daB die Hellenen jetzt so bereit sind, als 
Sklaven zu dienen, wie einstmals zur Freiheit. Damals 
lebte etwas, lebte etwas, Manner von Athen, in den 
Seelen der Burger, was jetzt verschwunden ist, was 
den Mammon der Perser titberwand und Hellas die 
Freiheit erhielt, was in keiner Landschlacht und kei- 
nem Seekampf unterlag — und jetzt ist’s tot, und da- 
durch ist alles Schande geworden, und in Hellas 
herrscht das Chaos. Was war es denn? Oh, nichts von 
List oder Klugheit, nur: da alle die haBten, die von 
ehrgeizigen Strebern oder den Todfeinden von Hellas 
Geld nahmen; da’ es das schlimmste war, der Be- 
stechlichkeit tberfiihrt zu werden; daB man so etwas 
mit hartester Strafe verfolete und es da kein Abbitten 
und keine Verzeihung gab. Da konnte man sich also 
nicht die giinstige Gelegenheit zum Handeln in jedem 
einzelnen Falle . . . von den Politikern oder den Stra- 
tegen erkaufen, auch nicht die Eintracht unterein- 
ander, auch nicht das MiBtrauen gegen Tyrannen und 
Barbaren, tiberhaupt nichts. Aber jetzt ist das alles 
ausverkauft wie Marktware, eingeschleppt aber dafiir 
das, wodurch Hellas vernichtet worden ist. Was meine 
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ich? Eifersucht, wenn jemand ein Stiick Geld genom- 
men hat, Gelachter, wenn er’s zugibt, Verzeihung fiir 
die Uberfiihrten, HaB, wenn sie jemand tadelt, und 
all das andere, was mit der Bestechlichkeit zusammen- 
hangt. Denn: Kriegsschiffe, Menschenmenge, Ein- 
nahmen, iiberreiches Material und wonach man sonst 
die Kraft eines Staates beurteilen kann, das haben 
jetzt alle in viel reicherem und gréBerem MaBe als die 
Manner von damals. Aber das wird unbrauchbar, un- 
wirksam, unniitz, weil man’s verkauft. — 

Solange das Schiff, groB oder klein, sich noch halt, 
miissen Matrose, Steuermann und jeder andere, Mann 
fiir Mann, eifrig zur Arbeit sein und darauf achten, 
daB niemand es mit oder ohne Willen zum Kentern 
bringt; wenn erst das Meer wber Bord spiilt, ist alle 
Miihe umsonst. Auch wir, ihr Manner von Athen, so- 
lange wir uns noch halten mit unserer gewaltigen 
Stadt, den vielen Hilfsmitteln, dem herrlichen Ruhm 
— was wollen wir tun? Vielleicht hatte schon langst 
einer meiner Horer diese Frage gern gestellt. Bei Gott, 
ich will es sagen und werde auch den entsprechenden 
Antrag stellen, so daB ihr, wenn ihr wollt, dariiber ab- 
stimmen konnt. Vor allem miissen wir selbst uns weh- 
ren, uns ruisten, namlich mit Kriegsschiffen, Geldern, 
Soldaten ; denn wenn sich wirklich auch alle anderen 
bereit erklart haben alsSklaven zu dienen, wir miissen 
den Kampf fiir die Freiheit aufnehmen. Sind wir selbst 
dann mit all diesen Riistungen fertig und damit ans 
Licht getreten, dann wollen wir die anderen aufrufen 
und Gesandte mit der Nachricht davon in alle Welt 
schicken, in die Peloponnes, nach Rhodos, Chios, zum 
GroBkonig! .., und wenn ihr sie gewinnt, so laBt sie 
1 Ob Demosthenes wirklich auch ihn genannt hat, ist 
fraglich. 
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teilnehmen an den Gefahren wie den Kosten, soweit 
es nottut, im anderen Falle verzogert ihr wenigstens 
die Entwicklung .. Doch meine ich es wirklich nicht 
so, daB Leute, die sich selbst in eigener Sache nicht zu 
notwendiger Tat entschlieBen konnen, die anderen 
aufrufen sollen; ist es doch toricht, das eigene Gut 
preiszugeben und sich der Sorge um fremdes zu riih- 
men, die gegenwartigen Gefahren nicht sehen zu wol- 
‘Jen und den anderen Schrecken vor zukunftigen ein- 
zujagen. So meine ich es nicht, sondern ich verlange: 
eine Geldsendung an die Bewohner der Chersones 
und Erfillung ihrer sonstigen Forderungen, dazu un- 
sere eigene Aufriistung und, wenn wir zuerst die 
Pflicht erfullten, dann auch Aufruf, besser: Aufbie- 
tung, Belehrung, besser: Aufriittelung der anderen 
Hellenen. So handelt ein Staat mit emem Rufe so 
groB wie der eure! Wenn ihr aber glaubt, die Chal- 
kidier wiirden Hellas retten oder die Megarer und ihr 
konntet der Mithe entgehen, dann irrt ihr: ste werden . 
zufrieden sein, wenn sie gerettet werden, Volk fir 
Volk. Doch ewer ist die Pflicht, das auszuftihren. Das 
ist die ehrenvolle Aufgabe, die eure Ahnen unter 
vielen groBen Gefahren euch erworben und hinter- 
lassen haben! . .« 

Auf die Anklagen des Aischines, die wir horten, hatte 
Demosthenes unter vielem andern folgendes zu er- 
widern (p. 297. 320): 

»Nie und nimmer war es ein Fehler, Manner von 
Athen, dafi ihr den gefahrlichen Kampf fiir aller Frei- 
heit und Rettung auf euch genommen habt; nein, bei 
unseren Ahnen, die dereinst vor Marathon die Gefahr 
bestanden, die bei Plataiai zur Schlacht antraten, die 
bei Salamis und die am Artemision zur See kampften, 
und den vielen anderen, die auf dem Staatsfriedhof ihr 


Demosthenes gegen Aischines 263 


Heldengrab gefunden haben! Sie alle hat der Staat der 
gleichen Grabesehre gewiirdigt, Aischines, nicht nur 
die Erfolggekroénten und die Sieger unter ihnen. Und 
das mit Recht! Denn was braver Manner Pflicht war, 
alle haben das getan, aber auch das Geschick hinneh- 
men miuissen, das die géttliche Macht einem jeden zu- 
teilte. 

Unmittelbar nach der Schlacht hatte das Volk den 
Sprecher fiir die Gefallenen zu wahlen; da hat es nicht 
dich, Aischines, gewahlt, obwohl du vorgeschlagen 
warst, trotz deiner schoénen Stimme, auch nicht De- 
mades, der eben den Frieden abgeschlossen hatte, oder 
Hegemon oder sonst einen von eurer Partei, sondern 
mich .. . DenGrund weiBt du; trotzdem will auch ich 
ihn dir nennen. Sie kannten beides, meine Vaterlands- 
liebe und Hingabe, mit der ich fiir den Staat arbeitete, 
und ebenso eure Unredlichkeit . . . Und wer zur Ehre 
der Gefallenen sprechen und ihre Tapferkeit feiern 
sollte, der sollte nicht mit denen unter einem Dache 
gewohnt und an einem Tische gesessen haben, die 
ihnen im Felde gegeniibergestanden hatten; nicht 
Mannern, die bei Philipp das Ungliick der Hellenen 
mit ihren Mordern durch Freudentanz und Siegeslied 
gefeiert hatten, sollte nach ihrer Riickkehr hier diese 
Ehre zufallen; hier galt es nicht, wie ein Schauspieler 
Tranen der Trauer uber ihr Geschick zu heucheln, 
sondern es in der Seele mitzuempfinden.« 

Den Kampf gegen Philipp fiihrte Demosthenes nach 
dessen Ermordung gegen Alexander weiter — vollig 
erfolglos. In einen haBlichen ProzeB verwickelt, muBte 
er sogar 524 aus Athen in die Verbannung gehen, aus 
der ihn aber nach Alexanders Tode ein VolksbeschluB 
feierlich zuriickrief. Der Traum von der wieder- 
erlangten Freiheit Athens verflog rasch, Demosthenes 
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muBte fliehen. Die Hascher des Antipater setzten ihm 
nach, sie fanden ihn auf Kalauria! im Heiligtume Po- 
seidons. Um ihnen nicht in die Hande zu fallen, ver- 
giftete er sich. Plutarch (c. 30) erzahlt: (42 Jahre spa- 
ter) »lieB ihm das Volk Athens die verdiente Ehre 
zuteil werden: es errichtete ein ehernes Standbild und 
beschloB, der Alteste seines Geschlechts sollte jedes- 
mal die Speisung im Prytaneion erhalten. Auf die 
Basis der Statue wurde das berihmte Epigramm ge- 
setzt: 


GroB war dein Sinn, und wire die Kraft die gleiche ge- 
wesen: 
Hellas hatte gehorcht nie Makedonischem Schwert. « 


Aber sein Feuer ist mit ihm nicht erloschen: auch 
Cicero hat ‘Philippische Reden’ gehalten, und 1805 
hat der Deutsche Fr. Jacobs eine Ubersetzung seiner 
Staatsreden herausgegeben, um den Freiheitssinn 
seiner Landsleute gegen Napoleon aufzurufen. 
Hypereides (590-322) ist der Gesinnungsgenosse des 
Demosthenes gewesen und nach einer Zeit der Ent- 
fremdung wieder an seine Seite zuriickgekehrt. Auch 
er war Advokat, doch hatte er eine ganz andere Art zu 
reden als Demosthenes, wie uns sechs, erst 1847 ge- 
fundene, Reden zeigen. Da ist eine kecke Frische, eine 
geistvoll tiberlegene Art, er verwendet Worte auch 
aus der Sphare des niederen Volkes und verschmaht 
die Kunstmittel der groBen Rhetorik. Anekdoten be- 
richten, wie sehr er das Leben zu genieBen verstand; 
aber auch er starb fiir das Vaterland. Antipater lieB 
ihn hinrichten, nachdem seine Schergen den Ge- 
achteten auf Aigina ergriffen hatten. 


1 Insel an der Kiiste der Argolis, dem deutschen Leser aus 
Holderlins Hyperion bekannt. 
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Zahlreiche andere Redner verschiedener Parteirich- 
tung wirkten in der Zeit, darunter Deinarchos, Geg- 
ner des Demosthenes und doch sein Nachahmer, der 
»Demosthenes aus Gerste« wie die Alten sagten, 
»Schnapsdemosthenes«, wie Wilamowitz iibersetzt, 
und Lykurgos, der Athens Finanzen zwélf Jahre lang 
vortrefflich leitete, ein Freund des Demosthenes. Un- 
ter seiner Verwaltung ist das steinerne Theater in 
Athen gebaut worden, das wir noch heute sehen, wur- 
den die Statuen der drei gréBten tragischen Dichter 
aufgestellt und ein Staatsexemplar ihrer Werke ge- 
schaffen, das einen von den Wucherungen eines Jahr- 
hunderts gereinigten Text bot. Die einzig von ihm 
erhaltene Rede bekampft einen Politiker Leokrates, 
der nach der Niederlage von Chaironeia geflohen war 
und 331 wieder zuriickkehrte. 

Der Kampf der politischen Redner fiir Athens Freiheit 
war gescheitert. Aber diesem Kampf eignete tragische 
GroBe, und das war die letzte Epoche Athens, die 
seiner hohen Vergangenheit ebenbiirtig war. 


& PHILOSOPHIE 
UND NATURWISSENSCHAFT 


In ionischer Sprache, der Ursprache der Philosophie, 
ist, wie wir schon erwahnten (S. 107), auch die groBe 
Sammlung des sogenannten Corpus Hippocraticum, 
bestehend aus 72 Schriften, geschrieben, der Nach- 
laB einer Arzteschule, der sehr verschiedene Stiicke 
verschiedener Herkunft in sich birgt. Die Hauptmasse 
stammt aus dem Jahrhundert ca. 440-340. In ihr ist 
der Grund zu aller spateren Heilkunde, auch zu der 
noch heute herrschenden arztlichen Fachsprache ge- 
legt. Gerade in unseren Tagen ist ja sogar der Ruf er- 
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- schollen: Zurick zu Hippokrates! Nicht minder um- 
fangreich war einst der Nachlaf der ionischen Philo- 
sophenschule von Abdera, wo Leuktpp und dann sein 
Schiiler und jiingerer Gefahrte Demokrit seit etwa 
450 ihre groBe Lehrtatigkeit entfalteten. Thrasyllos, 
der Hofastronom des Kaisers Tiberius, hat diese 
Schriftenmenge nach Tetralogien — also ahnlich, wie 
die Dramen angeordnet waren — zusammengestellt 
und so herausgegeben, mit manchem unechten Stiick 
durchsetzt. Wenn Aristoteles von Demokrit sagte, er 
habe tiber alles nachgedacht, so bestadtigt das der 
Reichtum der Titel seiner Schriften!; sie umfaBten 
so gut wie alle Gebiete des menschlichen Geistes: 
Philosophie und Kunst, Physik und Medizin, Astro- 
nomie und Mathematik. Von alldem haben wir nur 
Bruchstticke ; den Lehrer der Atomistik, den Materia- 
listen zum Schweigen zu bringen, schien spaterer, 
christlicher Zeit sogar ein Verdienst. Fir uns ist der 
Verlust unersetzlich, nicht nur aus sachlichen Griin- 
den: wie hoch mu8 der kimstlerische Wert dieser 
Werke gewesen sein, wenn Cicero u. a. ihren Stil fiir 
ebenburtig dem Platonischen hielten! — Von nicht 
minder groBer Vielseitigkeit, freilich ungleich ge- 
ringeren Geistes war ein anderer, etwas alterer Ionier, 
Ion von Chios, der auBer philosophischen Schriften 
auch ein Geschichtswerk tiber seine Heimat und fes- 
selnde Memoiren schrieb, ja Dichtungen wie Tragé- 
dien (s. S. 189), Elegien, Dithyramben. Aber er hatte 
imAthen des Perikles und Sophokles statt des Ionischen 
Attisch zu schreiben gelernt. 

In diesem Athen stroémten auch aus den verschieden- 
sten Gegenden die Weisheitslehrer zusammen, die 
— keineswegs urspriinglich in tadelndem Sinne — So- 
1 Vgl. Verf., Vorsokratische Denker S. 145. 
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phisten* hieBen. Von ihren Lehren wissen wir durch 
Berichte, Nachahmungen, Kritiken, Parodien; ihre 
Werke als Ganzes sind uns, auBer den beiden erwahn- 
ten Reden des Gorgias (S. 247), verlorengegangen. In 
den Schriften Platons werden wir ihnen wieder be- 
gegnen. 

Sokrates, wahrlich kein Sophist, sondern ein Philosoph, 
einer, derdie Wahrheit suchte, nicht Ruhm und Reich- 
tum, hat kein Wort geschrieben, so wie Pythagoras 
und Jesus von Nazareth. Und hier leuchtet uns die 
Erkenntnis auf, daB die GroBten des Geistes eben der 
Schrift gar nicht bediirfen, um lebendig in der Welt 
fortzuwirken. Aber ein nie versiegender Strom von 
Literatur ist sozusagen aus seiner Persoénlichkeit her- 
vorgegangen. Allein seine Verteidigungsrede vor Ge- 
richt, durch die er seine Mitbiirger so erbittert hat, daB 
sie ihn zum Tode verurteilt haben — weil er ihnen 
namlich die Wahrheit sagte -, hat nicht wenige 
Schriften? entstehen lassen, von denen uns vier be- 
kannt sind: um das Jahr 393 schrieb ein Sophist Poly- 
krates eine Rede gegen ihn, danach Lysias wieder eine 
fiir ihn, Platon ]aBt ihn seine eigene Ansprache vor 
Gericht halten, Xenophons ‘Apologie’ gibt einen Be- 
richt iiber die Reden, mit denen Sokrates vor dem Volk 
und vor den Fremden seine Schuldlosigkeit nachwies 
und seine Stellung zum Tode erklarte. ‘Sokratische 
Gesprache’ konnte man schon bald nach dem Tode 
des Meisters, vielleicht sogar schon zu seinen Leb- 
zeiten lesen, und zwar verfabt von den verschieden- 
sten Schiilern, so von Aischines aus Sphettos (einer 
attischen Gemeinde) solche, die sich durch reizvolle 
novellistische Erfindung auszeichneten, andere von 
Phaidon aus Elis, nach dem Platons Dialog heibt, 
1 Vgl. ebenda S. 165. — * Vgl. Wilamowitz, Platon I* 258 ff. 
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wieder andere von Mannern, die im AnschluB an So- 
krates selbstandig philosophische Forschung weiter- 
trieben, wie Huhleides aus Megara und Antisthenes aus 
Athen. Erhalten haben sich auBer Platons Werken 
nur die philosophischen Schriften Xenophons. 

Die wertvollste von ihnen sind zweifellos die ‘Erinne- 
rungen an Sokrates’, vier Biicher, von denen aber die 
letzten, wohl viel spater als die ersten geschrieben, so 
nachlassig komponiert sind, da8 man sich kaum vor- 
stellen kann, Xenophon habe das Ganze in dieser Form 
hinausgehen lassen; auch taucht ein Stiick der ‘Apo- 
logie’ hier (IV 8, 4) wieder auf. Doch in den hierin 
mitgeteilten Sokratischen Dialogen birgt sich kost- 
bares Erinnerungsgut aus den Jahren des Verkehrs mit 
Sokrates vor 401, da Xenophon aus Athen fortging 
(s. S. 239), zwar gefarbt durch des Berichterstatters 
bieder-utilitaristisches, gesetzesfrommes Wesen, aber 
gewisse Ziige des Sokrates gibt er sicher scharfer wie- 
der, als Platon es tut und tun will. Hier stehen ja auch 
tiefe Worte des frommen Sokrates wie: nur das Gebet 
gezieme uns, die Gotter moéchten »das Gute« geben, 
da sie selbst am besten wiiSten, was fiir den Menschen 
gut sei (I 3, 2); und: »Das GréBte behalten sich die 
Gotter selbst vor, denn weder ist dem Menschen, der 
seinen Acker gut bepflanzt, bekannt, wer davon ern- 
ten wird, noch dem, der sich ein Haus sch6én baut, wer 
darin wohnen wird« (I 1, 8); sowie: Es ist nicht so, 
»daB dein Auge zwar viele Stadien weit reichen kann, 
der Gottheit Auge aber unfahig sei, zugleich alles zu 
sehen« (I 4, 17). Wer den echten Sokrates kennen- 
lernen will, darfan diesem Buche nicht voriibergehen. 
—In der Komposition gelungen, aber in den Gedanken 
allzu flach ist das ‘Symposion’, das Xenophon, in fast 
lacherlicher Uberschatzung seiner Fahigkeiten, als 
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Gegenstiick zum Platonischen schrieb!: das seine laBt 
er im Hause des reichen Kallias spielen, wo in Gegen- 
wart des Sokrates, Charmides, Antisthenes und an- 
derer ein Pankration- (kombinierter Faust- und Ring- 
kampf-) Sieg des Autolykos am Panathenaienfest ge- 
feiert wird. Auch hier spricht Sokrates iiber.den Eros, 
doch philosophische Tiefe wird nirgends erreicht. Da- 
fiir spielen bei diesem Fest der SpaBmacher und die 
Gauklerin, der Taénzer und die Tanzerin, der Musi- 
kant und die Musikantin eine Rolle, und am SchluB 
gibt es gar eine Pantomime ‘Dionysos und Ariadne’ 
mit Oboenbegleitung, und dieses Spiel ist so anmutig, 
daB »die Unverheirateten schwuren, sie wollten hei- 
raten, die Verheirateten aber ihre Pferde bestiegen 
und zu ihren Frauen ritten«. — Ganz frei in der Er- 
findung scheint der ‘Oikonomikos’, das Gesprach zwi- 
schen Sokrates und Kritobulos iwiber die beste Verwal- 
tung des Hauses, zu sein, worin Xenophon dem disku- 
tierenden und erzaéhlenden Lehrer seine eigenen 
praktisch klugen Gedanken in den Mund legt: tiber 
die Landwirtschaft, »der anderen Kiinste Mutter und 
Nahrerin«, der ein warmes, echtes Lob gesungen wird 
(c. 5), uber die Erziehung der Frau zur wahren 
Hausfrau’, ber die rechte Fursorge gegeniiber den 
Dienern und Sklaven — ein Biichlein, so gesund in den 
Anschauungen und so durchsichtig in der Sprache, 
daB es wie geschaffen ist als Jugendlektiire, als Mittel 
der »Bildung«, die auch fiir Xenophon ein ernstes An- 


1 ¢. 8, 32 scheint uns wie anderen ein Zitat aus Platon 
p. 178 zu sein. — * Xenophon gibt hier von c. 7 an dem So- 
krates einen Lehrer (Ischomachos), wie es in Platons Sym- 
posion Diotima, in seinem *Parmenides?’ dieser selbst, in 
den nicht erhaltenen Dialogen anderer Aspasia war (vgl. 
auch Oikon. 3, 14). 
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liegen war. — In einem andern solcher Dialoge hat 
Xenophon an die Stelle des Sokrates Kénig Hieron von 
Syrakus gesetzt, mit dem sich der Dichter Simonides 
(s. S. 78) tiber das Leben eines »Tyrannen« vergli- 
chen mit dem eines gewohnlichen Burgers bespricht 
und die milde Handhabung dieses Herrscheramtes als 
die beste empfiehlt. 

Xenophon und Platon waren eine Anzahl Jahre zu- 
gleich mit vielen anderen Schiiler des Sokrates, aber 
wenn Xenophon auf Platons Schriften eingeht, so tut 
dieser das Umgekehrte niemals; es ist, als ob er ihn 
gar nicht kenne. Am Todestage des Meisters (399) war 
keiner von beiden zugegen, denn Xenophon war da- 
mals schon seit zwei Jahren in der Fremde, Platon 
aber, wie er selbst berichtet (Phaid. p. 59), krank. 
Von Platons Leben! erzahlen uns spatantike Biogra- 
phien auf Grund viel alterer Quellen; die wichtigste 
und ausfiihrlichste ist die in der Philosophengeschichte 
des Diogenes Laertios (aus dem 3.Jahrhundert n. Chr.). 
Der Sohn des Ariston und der Periktione wurde 427 
in Athen geboren ; die Schule feierte spater den 7. Thar- 
gelion (etwa unserem Mai entsprechend) als seinen 
Geburtstag. Er stammte aus vornehmer, wohlhaben- 
der Familie. Seine zwei alteren Briider, Adeimantos 
und Glaukon, hat er im ‘Staat’ als Mitunterredner le- 
bendig geschildert; den Sohn seiner Schwester Speu- 
sippos hat er spater sich selbst zum Nachfolger in seiner 
Schule bestellt. GroBen Eindruck mu8 auf ihn sein 
Oheim Kritias gemacht haben, jener bedeutende, poli- 


1 Die anschaulichste Darstellung von »Platon dem Men- 
schen« gibt Wilamowitz, Platon I* (1929), IT# (1920). Als 
erste Einfiithrung in seine Gedankenwelt seien O. Apelts 
Platonische Aufsitze (1912), als Ubersetzung die Schleier- 
machersche und die Apeltsche empfohlen. 


Platons Leben Dyed! 


tisch leidenschaftlich interessierte Mann, der Feind der 
Demokratie und Freund Spartas, der sich aber auch 
als Schriftsteller mit staunenswerter Vielseitigkeit be- 
tatigt hat; noch lehren Bruchstiicke ihn kennen als 
Dichter von Dramen (s.S. 190) und Elegien, auch als 
Prosaschriftsteller, der die Staatsverfassungen der 
Athener, Thessaler, Spartaner vergleichend darstellt 
und Abhandlungen philosophischerArt schreibt.— Pla- 
ton selbst hat die beste Bildung erhalten, die das groBe 
Athen seiner Zeit geben konnte, geistig und auch 
k6rperlich; ein Sieg als Ringkaémpfer in den Isth- 
mischen Spielen ist gut bezeugt, auch Dienst als Sol- 
dat im Kriege, wenngleich die Jahre dieses Dienstes 
nicht genau feststehen. Frith fihlte er sich selbst als 
Dichter: Tragédien, Epigramme und anderes wird 
als sein Werk erwahnt. Lernten wir schon S. 199 das 
ihm zugewiesene Epigramm auf Aristophanes kennen, 
so wollen wir jetzt das auf Sappho horen: 


Neun sei die Zah] der Musen, so sagt man. Zuwenig 
gerechnet! 
Hat doch Lesbos dazu Sappho als zehnte gebracht 


und das auf einen schénen Knaben!: 
Zu den Gestirnen schaust du hinauf, mein Stern. DaB ich 


wurde 
Selber der Himmel und strahlt’ all meine Augen auf dich! 


' Aber als er in den Kreis des Sokrates eintrat, so heibt 
es, hat er seine Dramen verbrannt. Freilich, wenn man 
ein Dichter ist, so bleibt man es, auch wenn man seine 
Verse vernichtet. Etwa acht Jahre lang war er einer 
derer, die mit Sokrates zusammenlebten. Sie wurden 
entscheidend fiir seine Gesamtexistenz. Zugleich mit 
1 Aus diesem Aster»Stern« ist in Holderlins Hyperion und 
Gedichten »Platons Stella« geworden. 
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ihm hat er auch den Verzweiflungskampf Athens um 
seine Machtstellung, die Belagerung und Hungersnot, 
den Birgerkrieg zwischen Oligarchen und Demokra- 
ten nach FriedensschluB erlebt, in dem Kritias, einer 
der DreiBig Tyrannen, fiel. Die wiederhergestellte 
Demokratie raubte ihm in ihrem Wahne, einen Volks- 
verderber zu treffen, den Mann, den er allein ver- 
ehrte. Nach seinem Tode sammelten sich die Schiller 
in Megara bei Eukleides. Fir die Jahre etwa von Frith- 
jahr 390 bis 388 ist uns eine groBeReisePlatons bezeugt; 
zufallig wissen wir (aus Plutarch, Solon c. 2), daB er als 
Reisegeld eine Ladung attischen Olivenéls mitfiihrte. 
Diese Fahrt fiihrte ihn nach Agypten, dem Lande der 
Wunder und der Weisheit, nach Kyrene zu dem Geo- 
meter Theodoros, nach Unteritalien zu den Pythago- 
reern und nach Sizilien, wo er eine Zeitlang am Hofe 
Dionys’ I. lebte, nicht ohne da es zu einem schweren 
Zerwurfnis mit inm gekommen ware. Bald nach der 
Riickkehr, etwa 387, griindete Platon seine Schule, im 
Norden Athens, nicht weit von dem Gymunasion des 
Heros Akademos, das wir schon aus Versen des Aristo- 
phanes (s. S. 215) kennen. Der seit langem bestehende 
Plan, die Gebiude der Platonischen Akademie wieder 
auszugraben, stéBt heute noch auf seltsam groBe 
Schwierigkeiten. Es war ein Kultverein, was Platon 
schuf, ahnlich einer Pythagoreischen Bruderschaft, 
mit dem Ziele, Manner heranzubilden, die dem Vater- 
land einstmals anderes Wesen, andere Gestalt geben 
sollten, als es in der Gegenwart zeigte. Unter den 
Jiinglingen aber fehlten auch die Manner als Gefahr- 
ten nicht. Der grofe Astronom Eudoxos von Knidos 
ist als schon Bertithmter in den Kreis eingetreten, und 
Aristoteles hat inm zwanzig Jahre lang, bis zum Tode 
Platons, angehért. Noch zwei andere Reisen hat Pla- 


+ 


Platons Leben 273 


ton nach Syrakus unternommen, die eine 366/365, die 
andere 561/360, beide, um durch eine Einwirkung auf 
den jiingeren Dionys, den Sohn des I., dessen Staat 
etwas vom Wesen des Idealstaates zu geben, der ihm 
selbst vor der Seele stand. Die treibende Kraft war 
dabei Dion, der Schwager Dionys’ I., den Platon schon 
auf der ersten Reise sich fest verbunden hatte. Aber 
die Versuche, der Philosophie in Syrakus eine Statte 
politischer Wirkung zu verschaffen, endeten nach 
mannigfaltigen, Platon sogar in Lebensgefahr brin- 
genden Wirren und Kampfen im Chaos einer Revo- 
lution. Dion selbst wurde 353 ermordet. Was Platon 
von ihm erhofft hatte, wie sehr er ihm in Liebe zu- 
getan gewesen war, spricht nichts schoner aus als das 
Epigramm, das er niederschrieb, da die Kunde von 
Dions Tode zu ihm nach Athen drang: 
Tranen haben der Fiirstin von Ilios samt ihren Frauen 
Schon die Moiren bestimmt einstens bei ihrer Geburt. 
Doch du hattest den Preis in herrlichen Taten errungen, 
Dion, als dir der Gott Fiille der Hoffnung entriB. 
Ruhst nun im Vaterlande, dem prachtigen, teuer dem Volke, 
Hast in Liebe entflammt, Dion, mein eigenes Herz. 


Die Jahre nach der Heimkehr von der dritten Sizi- 
lischen Reise waren solche ununterbrochen stiller 
Forschung und Lehre. Lange blieb Platons letzte Vor- 
lesung ‘Uber das Gute? in der Erinnerung, die, wie 
es heift, stark von der Zahlenlehre der Pythagoreer 
bestimmt war. Im 81. Lebensjahre (348/347) ist er ge- 
storben. Auf dem Sterbebette soll er sein Geschick 
gepriesen haben, das ihm bestimmt habe, als Mensch, 
als Hellene und zu den Zeiten des Sokrates zu leben 
(Plut., Marius c. 46). Auf sein Grab hat man spater 
mancherlei Epigramme gedichtet. Kins davon lautet 
(Anthol. Pal. VII 62 nach Geibel): 
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Uber dem Grab aufsteigender Aar, wes bist du, verkiinde, 
Der du zum Gétterpalast hoch in den Sternen begehrst? 
»Sinnbild bin ich der Seele des Platon, die zum’ Olymp sich 
Schwang, doch den irdischen Leib attische Erde bedeckt.« 


Nur Ersatz war fiir Platon das geschriebene Wort, Er- 
satz fiir das dialektisch untersuchende Gesprach oder 
auch den lebendigen Lehrvortrag in der Akademie, 
diesem damaligen Zentrum echt griechischer Er- 
ziehung, der ersten Statte wissenschaftlicher Schu- 
lungim Altertum. Dialogform haben daher auch seine 
Werke. ‘Sokratische Gesprache’ verschiedener Form 
sind sie, denn in allen tritt Sokrates auf; nur im letzten 
Werk, den ‘Gesetzen’, nimmt seine Stelle »der Athe- 
ner« ein. Anregung zu dieser szenischen Prosadich- 
tung — die immer in Athen oder seiner Umgebung, 
nur einmal, eben in den *Gesetzen’, in Kreta spielt — 
hat Platon sicherlich in den Werken Epicharms und 
Sophrons (s.S.193 f.) gefunden, die er hoch schatzte; 
ja, Sophrons ‘Mimen’ hat er selbst aus Sizilien nach 
Athen mitgebracht und, wie es heift, unter seinem 
Kopfkissen gehabt. Auch Platon schreibt Dramata, er 
»schreibt die Tragédie des Philosophen«, und oft ge- 
nug klingen auch die Tone der Komédie an. Aber seine 
Dichtung ist zugleich strenge Wissenschaft. Hier gilt 
das Wort in einem ganz besonderen Sinne, dab er 
empfing »der Dichtung Schleier aus der Hand der 
Wahrheit«. 

Platons ganzes Werk ist erhalten, nichts ist verloren- 
gegangen, so sorglich hat man es in seiner Schule ge- 
hitet; denn als den in der Akademie immer weiter- 
gegebenen Besitz kann man dieses Corpus Platoni- 
cum — 42 Dialoge, 13 Briefe, dazu einige ‘Defini- 
tionen’ — bezeichnen, womit das Corpus Hippocrati- 
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cum und das Democriteum (s. S. 107 und 265 f.) zu ver- 
gleichen ist. Auch hier sind zahlreiche, nicht vom 
Meister selbst stammende Schriften mit aufgenom- 
men worden, hat Thrasyllos'(s. S. 266), und zwar nach 
anderen als Vorgangern, eine Tetralogienordnung her- 
gestellt, z. B. als erste Tetralogie die um den ProzeB 
des Sokrates sich drehenden Dialoge ‘Euthyphron’, 
‘Apologie’, ‘Kriton’, ‘Phaidon’ angesetzt; doch auch 
Platon selbst hat zuweilen mehrere Werke durch Wei- 
terfihrung der Gedanken zu einem gréBeren Ganzen 
vereint wie *Theaitetos’, ‘Sophistes’, *Politikos’ oder 
‘Staat’, *Timaios’,*Kritias’. Die Frage nach der Echtheit 
oder Unechtheit einzelner Platonischer Werke, die 
nach ihrer Reihenfolge und nach der Einordnung in 
die Zeit selbst sind wichtige philologische Probleme. 
Die Echtheitsfrage ist schon im Altertum erértert wor- 
den, die anderen ganz besonders im 19. und 20. Jahr- 
hundert. Als zweifellos echt zahlen wir 27 Dialoge und 
die Briefe 6-8; eine ganze Anzahl von Dialogen und 
Briefen ist zweifellos unplatonisch, andere sind um- 
stritten. _ Im Altertum nie angezweifelt, heute stark 
umkéampft sind z. B.der'GroBe Hippias’und der*GroBe 
Alkibiades’. Wie schwierig diese Probleme sind, er- 
kennt der Leser vielleicht am besten daraus, daf} ein 
Kenner wie Wilamowitz die Dialoge ‘Ion’ und ‘Mene- 
xenos’und diedrei genannten, besonders inhaltsschwe- 
ren Briefe lange Jahre fiir unecht gehalten und dann 
mit derselben Bestimmtheit fiir echt erklart hat. Die 
Untersuchungen tber die Reihenfolge der Platoni- 
schen Werke muBten sich ebenso mit ihrem Thema 
und ihrer Fragestellung wie mit Gesamtform und Stil 
befassen. Dabei haben auch sehr genaue sprach- 
statistische Forschungen mitgeholfen, denn die Stil- 
wandlung driickt sich auch in gewissen auBerlichen, 


276 Die klassische Zeit 


von der Statistik erfaBbaren Merkmalen aus. Aufs 
GroBe und Ganze gesehen hebt sich eine Gruppe der 
Frithdialoge heraus, die, in der Regel geringeren Um- 
fangs, mehr Einzelfragen erértern wie der ‘Kleine 
Hippias’, ‘Ion’, ‘Laches’, ‘Charmides’, ‘Lysis’, *Euthy- 
phron’, ‘Apologie’, *Kriton’; dann eine Anzahl von 
Werken in einem gewissen Ubergangsstil wie ‘Prota- 
goras’1, der ‘GroBe Hippias’ (wenn er echt Platonisch 
ist), ‘Kuthydem’, ‘Kratylos’, ‘Menexenos’, der ‘GroBe 
Alkibiades’ (wenn Platonisch), ‘Gorgias’ und ‘Menon!; 
zu dritt aus der Zeit um die Lebensmitte die Zahl 
der groBen Hauptwerke, die sich in *Symposion’, 
‘Phaidon’, ‘Staat’, ‘Phaidros’ darstellen ; und zu viert 
die Gruppe der spateren und spdten Werke, 2a denen 
‘Parmenides’, ‘*Theaitetos’, ‘Sophistes’, ‘Politikos’, 
tPhilebos’? und als letzte *Timaios’, ‘Kritias’ (unvoll- 
endet) und 'Gesetze? (denen die letzte Redaktion fehlt) 
gehoren. — Unter den Fragen nach der Festsetzung 
der Werke auf bestimmte Jahre ist eine der wichtig- 
sten die, ob Platon bereits vor dem Tode des Sokrates 
zu schreiben begonnen hat. So nahe der Gedanke zu 
liegen scheint, daB, solange Sokrates wirkte, der Ein- 
druck seiner lebendigen Persénlichkeit den Gedan- 
ken, ihn im literarischen Werk darzustellen, gar nicht 
aufkommen lie8, so spricht doch manches fiir die 
entgegengesetzte Ansicht.—Einige der hier genannten 
philologischen Probleme werden wir im Verlauf der 
Darstellung noch einmal bertihren, nur soviel sei 
schon jetzt gesagt, daB, solange es wissenschaftliche 
Forschung, Sokratischen Geist gibt, auch diese Unter- 
suchungen nie ein Ende erreichen werden. 


1 Nach einer anderen, sehr verbreiteten Ansicht ist dieser 
Dialog einer der frtihesten oder sogar der friiheste; 
sprachheche Beobachtungen sprechen dafiir. 
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Es geht nicht an — und ist vielleicht nicht einmal wiin- 
schenswert —, hier Platons Werke in ihrer wahrschein- 
lichen historischen Abfolge einzeln zu besprechen. 
Vielmehr miissen gewisse Leitgedanken aufgestellt 
werden, die gréBere Gruppen zusammenfassen. Wir 
fragen zuerst, in welchen Werken die reale Persén- 
lichkeit des forschenden und erziehenden Sokrates am 
starksten nachwirkt. 

Sokrates im liebevollen Verkehr mit den Jiinglingen 
Athens, die durch »Klugheit oder Schénheit oder 
durch beides« ausgezeichnet sind — obschon er selbst 
versichert: »So gut wie alle, die in diesem Alter stehen, 
erscheinen mir schon« (Charm. p. 153f.) —, auch wohl 
einmal im Lehrgesprach mit einem geweckten Skla- 
venjungen (im ‘Menon’), das ist der anmutige Vor- 
wurf manches dieser Dialoge. Da sehen wir sie, den 
Alten, den unschénen Silen, der das Gotterbild nur in 
der Seele tragt, und die Jungen im Gymnasion, in 
den Hallen der Palastra zusammensitzen und -gehen 
und einmal sogar — im Leben des Stadtmenschen So- 
krates eine seltene Ausnahme — an einem Sommer- 
tage im Schatten der Platane am IIissos ruhen. Zu den 
eines ausfiihrlichen Sokratischen Zwiegesprachs Ge- 
wirdigten gehéren im Platonischen Werk Charmi- 
des, Lysis und Menexenos, Alkibiades, Kleinias (dieser 
im ‘Euthydem’), Phaidros. Hier bliht im gestalten- 
den Wort etwas einmalig Schénes und Zartes auf, wie 
es das Athen der Zeit in der bildenden Kunst, im 
Parthenonfries wie in den rotfigurigen Vasenbildern, 
schuf, die edlen Formen, die das Leben zeigte, noch 
veredelnd. — Da sind aber ferner alle die groBen So- 
phisten der Zeit, Protagoras, Gorgias, Hippias, Pro- 
_ dikos, mit denen Sokrates sich unterredet oder von 
deren Lehre doch gehandelt wird, dazu kommen die 
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kleineren wie Euthydem und Dionysiodor, Polos, 
Kallikles und Thrasymachos, und jene Jiinglinge bil- 
den den Umkreis beim Dialoge der Manner. Ja einmal 
(im ‘Protagoras’) erleben wir es, wie in einem reichen 
athenischen Hause gar drei jener berihmten Weis- 
heitslehrer zugleich abgestiegen sind, und sehen schon 
am friihen Morgen dort Protagoras mit einer ehrfiirch- 
tigen Begleiterschar in der Eingangshalle herumwan- 
deln, wahrend Hippias in einem Zimmer sitzend un- 
terrichtet und aus einem andern die Bafstimme des 
lehrenden Prodikos dréhnend erschallt. Aber viele 
andere GroBe der Zeit werden von Platon auBerdem im 
Gesprach mit dem Einzigartigen gezeigt: der Rhaps- 
ode Ion und der Priester Euthyphron, der Feldherr 
Laches und die Dichter Agathon und Aristophanes, 
der Heraklitschiiler Kratylos und sogar er selbst, Par- 
menides »der GroBe«, zugleich mit seinem Schiiler 
Zenon. Manche anderen ragen gleichsam von aufen 
noch hinein wie Lysias, von dem eine Rede im *Phai- 
dros’ behandelt wird und der den Gesprachen tber 
den Staat als stummer Zuho6rer beiwohnt, auch Iso- 
krates, dem am SchluB desselben *Phaidros’ eine groBe 
Zukunft als Redner prophezeit wird: wenn er nur 
auch die Philosophie in sich ausbilden méchte! Im 
Sinne Platons hat er es nicht getan. — So ist Sokrates 
durch Platon hier zu einem Mittelpunkt geworden, 
zu dem ein weiter Kreis hellenischen Geistes in Be- 
ziehung steht. Sein persénliches Wesen wirkt natiir- 
lich in den Dialogen am starksten nach, die zeitlich 
seinen irdischen Jahren am néchsten oder doch nicht 
allzu fern stehen. 

Unter den Gegenstanden dieser zahlreichen Werke 
vor allem friherer Zeit stehen obenan Versuche der 
Begriffsbestimmung, wie sie zweifellos ein wesent- 
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liches Stiick der wirklichen Sokratischen Lehrgespra- 
che gewesen sind, aber die scheinbar nur logische 
Frage ist zugleich eine ontologische: das Suchen nach 
dem klaren Begriff ist zugleich das nach dem Wesen- 
haften, dem Bleibenden, der Veranderung Entriick- 
ten. Und die Begriffe, um die es hier vor allem geht, 
sind Wertbegriffe, die das Fundament aller Erziehung 
und Bildung ausmachen; diese ist letztlich das Ziel 
aller Sokratisch-Platonischen Denkarbeit. Da wird 
nach dem Verhaltnis von Wahrheit und Liige, Wissen 
und Tun geforscht (im *Kleinen Hippias’), gefragt, 
was Mannhaftigkeit und Tapferkeit, was das Schone, _ 
das Rechte und das Niitzliche sei (im ‘Laches’, ‘GroBen 
Hippias’ und *GroBen Alkibiades’), geforscht nach 
dem Wesen der Freundschaft, der Besonnenheit oder 
Sittsamkeit und der Frommigkeit (im ‘Lysis’, ‘Char- 
mides’, ‘Kuthyphron’). Da wird untersucht, worin 
Wesen und Wert der Beredsamkeit liege, die, wie wir 
wissen, im damaligen Athen als vornehmstes Mittel 
zur Bildung galt (im ‘Gorgias’, ‘Phaidros’), und die 
eigentliche Kardinalfrage auf diesem Gebiet gestellt, 
was »Tugend« tiberhaupt sei und ob sie fiir lehrbar 
oder vielmehr fiir ein angeborenes Gut zu halten sei 
(im 'Protagoras’, ‘Menon’). 

Fragen wir nach den Ergebnissen der hier sich kraft- 
voll auswirkenden Forschung, so bestehen sie nicht in 
reinlich abziehbaren Satzen, vielmehr, wie die Unter- 
suchung aus der Frage geboren ist, so endet sie nicht 
selten in der Frage, und die mehr zu ahnende als 
ausgesprochene Wahrheit ruht in und hinter dem 
Ganzen, in der Spannung des Ganzen. Es ist immer 
ein Kampf, den der dialektisch vorgehende, scheinbar 
nichts wissende Sokrates gegen die fiihrt, die sich im 
sichern Besitz eines Wissens diinken und dieses nicht 
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selten prunkend zur Schau tragen und in groBartiger 
Rede entfalten. Aber fast nie macht sich Platon diesen 
Kampf leicht, im Gegenteil, Mannern wie Protagoras, 
Kallikles (im ‘Gorgias’), Thrasymachos (im ‘Staat’) 
wird eine solche Fahigkeit der Rede, solcher Gedan- 
kenreichtum, solche Fille des Lebens gegeben, und 
andrerseits muB sich dieser Sokrates zuweilen solcher 
Kniffe und Fehlschliisse bedienen, daB der Leser 
nicht selten in seinem Urteil fast ratlos ist. Kann doch 
sogar die Gesprachsfiihrung so gehen, daB am Schlu8B 
eines Dialogs wie im ‘Protagoras’ (p. 361) Sokrates 
und der Sophist beide geradezu geneigt sind, den ent- 
gegengesetzten Standpunkt von dem einzunehmen, 
den sie zuerst vertraten. Probleme geben Sokratische 
Gesprache, nicht Resultate, »Streben nach Weisheit«, 
Philosophia, nicht Weisheit, Sophia selbst. Auf dem 
Ganzen liegt der Schimmer der Ironie, der echten 
Sokratischen Ironie, die nicht einfach das Gegenteil 
sagt von dem, was sie meint, sondern zugleich eine 
hintergriindige Wahrheit andeutet. Andrerseits wird 
die Sokratische Fragestellung, die zunachst etwas 
Verwirrendes hat, in Wirklichkeit aber stets dem ge- 
heimen Ziele der Erkenntnis zusteuert, im ‘Euthy- 
dem? scharf von der Klopffechterei der Sophisten ab- 
gegrenzt, die keinen anderen Zweck kennen als den 
Gegner zu verbliiffen und mattzusetzen, und die aller- 
dings ihr Spiel so groBartig treiben, daB nicht nur die 
Menschen vor Vergniigen klatschen, sondern auch 
»beinahe die Saulen im Lykeion vor Freude in Bei- 
fallslarm ausbrechen« (p. 303). Der Sokrates Platons 
ist wie der historische ein Erzieher zur Bescheiden- 
heit; er bringt die sicheren Leute, die »Allweisen« zu 
Fall, damit sie in sich gehen und an die Stelle ihres 
Hochmutes die dem Menschen geziemende Demut 
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setzen. Und so gitig er gegen die Jungen sich erweist, 
so scharf geht er gegen die GroBen vor und zerstért 
ihre »lange Rede« durch die atzende Schiarfe seiner 
Fragen. 

Gewisse Grundgedanken der Sokratischen Lehre laBt 
Platon hier immer wieder hervortreten. So die An- 
schauung, daf das Eingestandnis des Nichtwissens 
tausendmal besser ist als ein Wissen, von dem man 
keine Rechenschaft ablegen kann; dai jeder Mensch 
nach Eudaémonie strebt, die aber in Wahrheit nicht 
von aufBeren Giitern abhangt, sondern in der Seele 
selbst ruht; daB »miemand freiwillig fehlt, niemand 
mit Absicht schlecht ist«, weil ja niemand sein eigenes 
seelisches Unheil will; daB das Wissen des Rechten 
das Tun des Rechten mit Notwendigkeit zur Folge 
hat. Der stark rationalistische Zug des Sokratischen 
Wesens ist auch im Sokrates Platons hervorstechend. 
Wie er aber schon in seinen friihesten Schriften den 
Geist seines Lehrers mit den tiefen Ahnungen und 
Erkenntnissen der eigenen Seele fiillt, das mag uns 
die Schilderung des Dichters zeigen, die er im ‘Ion’ 
Sokrates in den Mund legt (p. 533): »Alle epischen 
Dichter, soweit sie gut sind, sagen und singen alle 
ihre schonen Gedichte nicht aus Kunstfertigkeit, son- 
dern weil sie gotterfiillt und besessen sind, und die 
Liederdichter, die guten, ebenso. So wie die Derwische 
ohne rechtes BewuBtsein tanzen, so schaffen auch die 
Liederdichter ohne BewuBtsein ihre schénen Lieder, 
vielmehr: wenn sie eingetreten sind in den Zwang 
der Harmonie und des Rhythmus, dann schwarmen 
sie und sind besessen, und sowie die Bakchen aus den 
Fliissen Honig und Milch schopfen, nur wenn sie be- 
sessen sind, bei BewuBtsein aber nicht, so macht dies 
auch die Seele der Liederdichter, wie sie es ja selbst 
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sagen. Denn es sagen uns ja wohl die Dichter, aus 
honigspendenden Wassern in Musengarten und -ta- 
lern holten sie ihre Lieder und brachten sie uns wie 
die Bienen, auch sie wie diese gefliigelt. Und sie sagen 
Wahres. Ein leichtbeschwingtes Ding ist ja so ein 
Dichter, ein befliigeltes, heiliges, und nicht eher ist er 
fahig zu schaffen, als bis er gottbegeistert wird und 
von Sinnen und der Verstand nicht mehr in ihm 
wohnt. Solange er dieses Vermégen noch besitzt, ist 
jeder Mensch unfahig zu dichten und zu wahrsagen.« 

Die Personlichkeit des Mannes, der nichts wuBte als 
sein Nichtwissen, der aber etwas war, und zwar sehr 
viel, das Hochste, sie hat Platon am klarsten in den 
vier Werken zutage treten lassen, die seinen Prozef 
und seinen Tod zum Mittelpunkt haben. Welch tiefe 
Paradoxie, da sich im *Euthyphron’ vor der Halle des 
untersuchenden Richters, des Archon Basileus, der 
auf Leben und Tod angeklagte Sokrates und der Prie- 
ster treffen, der gegen seinen eigenen Vater als Klager 
wegen fahrlassiger Totung auftreten will, und daB 
eben jener Angeklagte diesen Klager nun dartiber auf- 
klaren mu8B, wie wenig deutlich ihm die Grundbegriffe 
des »Frommen« und »Heiligen« sind, die ihn doch an- 
geblich zu seinem Vorgehen veranlaBt haben. Und 
dann die tApologie’, die Rede vor den 500 Geschwore- 
nen, ein Werk Platons, nicht des Sokrates, dem aber 
die hohere Wahrheit des kunstlerisch geformten Por- 
trats statt der niederen des geschichtlich treuen Proto- 
kolls zukommt! — eins jener Dokumente des mensch- 
lichen Geistes, die fiir die Ewigkeit sind. Hier bewahrt 
sich die unerschiitterliche Ruhe seiner Seele vor der 
Menge der Mitbiirger, wie sie sich in den Schlach- 
1 Zum folgenden vgl. Verf., Die Frommigkeit des So- 
krates, Theolog. Stud. u. Kritiken N. F. HI (1937/8) 265 ff. 
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ten hewahrte, die Sokrates mitgemacht hat, hier steht 
der Bekenner in der felsenfesten Sicherheit seiner 
Uberzeugung vor den Richtern, wie vierhundert 
Jahre spater Jesus, wie neunzehnhundert Jahre spater 
Luther vor den seinen. Wir rufen uns die Schlicht- 
heit der Sokratischen Verteidigungsrede, die von dem 
sonst ublichen Gerichtsredenstil vollig abweicht, und 
ihre ratselhafte Eindriicklichkeit ins Gedachtnis zu- 
ruck, indem wir ihre vielleicht markantesten Satze 
(p. 29) anfiihren: »Wenn ihr zu mir sagtet: Sokrates, 
jetzt lassen wir dich frei, unter der Bedingung jedoch, 
daB du nicht mehr bei dieser Forschung verbleibst 
und nicht mehr Philosophie treibst; wenn du aber 
noch einmal bei dieser Beschaftigung ertappt wirst, 
mut du sterben — wenn ihr mich also, wie gesagt, 
unter dieser Voraussetzung freilieBet, so wiirde ich 
euch sagen: Ich habe euch, Manner von Athen, von 
Herzen gern und lieb, gehorchen aber werde ich mehr 
der Gottheit als euch, und solange ich Atem hole und 
Kraft habe, werde ich auf keinen Fall aufhéren, Phi- 
losophie zu treiben und euch zuzurufen und einzu- 
scharfen, auf wen ich auch von euch immer stoBe, 
indem ich meine gewohnten Worte spreche, namlich: 
Du bester der Menschen, du bist Athener, gehorst zur 
Stadt, die am gréBten und ruhmreichsten ist in Kennt- 
nis und Kraft, und fiir Schatze zu sorgen schamst du 
dich nicht, auf da8 du méglichst viele erwirbst, auch 
fiir Ruhm und Ehre; fiir Einsicht aber und fiir Wahr- 
heit und fur deine Seele, auf dali sie méglichst gut 
werde, sorgst und miihst du dich nicht?« 

Wie tief die Wirkung sogar dieser Rede ging, die mehr 
Anklage als Verteidigung war und mehr aufreizte als 
fiir sich gewann, zeigt am besten die groteske Tat- 
sache, daB von den 500 Stimmen nur 30 mehr fiir So- 
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krates zu fallen brauchten und — er ware freigespro- 
chen worden!. Freilich, sein Sterben offenbart, ja 
schafft eigentlich erst seine GroBe. 

In derselben Gefangniszelle spielen ‘Kriton’ und 'Phai- 
don’, der erste in einer ganz frihen Morgenstunde, 
der zweite am letzten Tage des Sokrates vom Morgen 
bis zum Abend, »da die Sonne noch auf den Bergen 
liegt«. In jenem lehnt er die Flucht aus dem Gefang- 
nis, fiir die der Freund alles vorbereitet hat, mit Ruhe 
ab; in diesem ]aBt Platon ihn das Gesprach mit den 
Schtilern, den alteren und den jiingeren, tber die 
Unsterblichkeit der menschlichen Seele fiithren. So- 
krates pflegte, sich selbst ironisierend, zu sagen, er 
rede nur immer dasselbe tiber dasselbe: als véllig den- 
selben, der er immer war, zeigt ihn Platon hier auch 
im Angesicht des Todes. Er folgt nur dem Logos, der 
in ihm spricht, und darum ist er gefeit gegen alle 
Furcht und Unruhe, ist auch an diesem Tage fahig 
zu ruhiger Gite, zum Ertragen jedes Widerspruchs, 
zu vollig gelassenem Sterben. Er tréstet die anderen, 
nicht sie ihn. Von der Begegnung mit diesem Sokrates 
schrieb der junge Goethe: »Da gingen mir die Augen 
tiber meine Unwiirdigkeit erst auf.« — Nach einem 
Epigramm des Kallimachos hat ein Mann namens 
Kleombrotos sich selbst, als er Platons ‘Phaidon? ge- 
lesen hatte, den Tod gegeben mit dem Rufe: »Helios 
leb wohl!«: er hat die Warnung des Sokrates vor dem 


‘ Hegel hat seine Anschauung von der inneren Notwendig- 
keit der Thesis und Antithesis im Geschichtsverlauf ebenso 
wie auf das Verhaltnis des Kreon zu Antigone im Sopho- 
kleischen Drama, so auf das der Sokratesanklager zu diesem 
tibertragen (vgl. E. Spranger, Sitzungsber. d. Berl. Ak., 
1. 12.1938), beides mit Unrecht: weder Kreon noch 
Anytos vertritt in Wahrheit einen Standpunkt des Rechts. 
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Selbstmord (p. 61) nicht gehért, die Sokratisch-Plato- 
nische Weisheit nicht verstanden. Aber von zwei 
Mannern unserer Zeit darf das gelten, von denen der 
eine auf dem Sterbebette zu den Seinen gesagt hat: 
»Lest den ‘Phaidon’!«, und der andere zu sich selbst: 
»Ja, mit Platon muB es gehen.« — 

Die Seele Platons war wie die seines Lehrers von dem 
Drang erfiillt, die Menschen zu erziehen, in den See- 
len der Jiinglinge das Gute zu zeugen. Dieses Gefiihl 
hieB er Eros, »Drang der Sehnsucht«. Die Schénheit 
des Leibes half im padagogisch-philosophischen Be- 
reich den Eros mit entziinden, aber das Erlebnis, das 
Alkibiades beim ‘Symposion’ in tiefer Nacht von sich 
selbst erzahlt, hat Bedeutung fiir die sokratische und 
die platonische Liebe schlechthin — im Gegensatz zu 
der im damaligen Athen wie vor allem in dorischen 
Landern verbreiteten Form der Knabenliebe —: der 
ihn liebende Sokrates ruht neben ihm »wie ein Vater«. 
Zum ‘Symposion’, dem Hohen Lied des Eros — der von 
der Agape, der Nachstenliebe, wesensverschieden ist —, 
wirkt der ‘Lysis’ wie ein Praludium; der *Phaidros’ 
gibt dann einen neuen, bedeutsamen Klang hinzu. 
Die Gesprache im ‘Lysis’ knipfen an die Knaben- 
freundschaft zwischen Lysis und Menexenos an und 
suchen das Wesen von Freundschaft und Liebe zu 
klaren — beruht sie auf Gleichheit? auf Ungleichheit? 
—, und unter Fihrung des Sokrates tauchen schon hier 
die tieferen Gedanken auf, Eros beruhe auf einem 
Mangel, sei Verlangen nach Erganzung und habe zum 
letzten Ziele das »Vollkommenes. Doch endet dieser 
erste Versuch, ohne ein Ziel erreicht zu haben, so daB 
Sokrates selbst sagt (p. 225): »Wir haben uns lacher- 
lich gemacht, ich, der alte Mann, und ihr; denn un- 
sere Zuhorer hier werden im Fortgehen sagen, daB 
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wir zwar glauben, einander Freunde zu sein — denn 
auch mich rechne ich zu euch -, aber ausfindig zu 
machen, was der Freund eigentlich sei, noch nicht im- 
stande gewesen sind.« 

Das aber ist gerade der Sinn des ‘Symposions’, dem 
Ratsel Eros von allen méglichen Seiten her zu nahen, 
und: Platon lat im Hause Agathons in der zauber- 
haften Nacht, die dessen ersten Tragédiensieg feiern 
helfen soll, die verschiedensten Geister die verschie- 
densten Gedanken dariiber 4uBern, doch so, daB alles 
in den Worten des Mannes, dem die letzte Rede zum 
Thema zukommt, aufgenommen und aufgehoben ist. 
Es tragt jeder von ihnen — unbewuBt — etwas zur gan- 
zen Erkenntnis bei. — Aus generationenweit zuriick- 
liegender Zeit soll die Kunde von jenem Fest zu uns 
dringen und dadurch die Bedeutung des Themas noch 
steigern; denn wenn das Werk um 375 geschrieben 
ist, so wird nach Platons Willen das Ganze etwa 400 
einem Horerkreis durch einen Erzahler vorgetragen, 
der selbst nur Kunde von anderen hat; der Sieg Aga- 
thons wiederum wurde 416 errungen, und das Ge- 
sprach Diotimas mit Sokrates, der eigentliche Kern 
des Ganzen, soll gar schon zu dessen Jugendzeit statt- 
gefunden haben. Und trotz dieser Schleier, welche die 
Vergangenheit dariiber breitet, wirkt die Eindring- 
lichkeit und Lebendigkeit der Personenzeichnung, 
die Wiedergabe der Atmosphare des »strahlenden, 
veilchenbekranzten Athens« wohl in keinem Plato- 
nischen Werk so stark wie in diesem, dem Kinde dio- 
nysischen Rausches und apollinischer Klarheit. — Uber 
den Eros halt die erste Rede Phaidros, der in feier- 
licher Hymnensprache den Gott und den Liebenden 
als gottbegeistertes Wesen preist; der Sophist Pausa- 


2 Vel. J. Stenzel, Platon der Erzieher (1928) S. 209 ff. 


Das *Symposion’ 287 


nias vermag begrifflich etwas Wichtiges zu sagen, in- 
dem er den edlen und den unedlen Eros in ihren Wir- 
kungen scheidet; der Naturforscher und Arzt Eryxi- 
machos lenkt den Blick in das Kosmische hinein und 
entwickelt eine auf vorsokratischen Lehren beru- 
hende Theorie vom Eros als der in der belebten und 
unbelebten Natur, in Wissenschaft und Kunst eigent- 
lich entscheidend wirkenden Kraft; dem tiefen Ken- 
ner der menschlichen Seele, dem Komédiendichter 
Aristophanes, ist es vorbehalten, im Mythos Eros als 
Sehnsucht nach Erganzung des eigenen Leibes und 
Wesens zu schildern und die Erschiitterung, die das 
Liebeserlebnis hervorbringt, zum erstenmal im Wort 
wiederzugeben; Agathons, des Gastgebers, Rede ist 
der hinreiBende Hymnus des Gorgiasschiilers, aber 
seine Zauberklinge enthalten doch auch Gedanken 
von Wert und von Nachwirkung im ‘Symposion’, so 
den, daB der Blick von den Wirkungen des Eros auf 
sein eigentliches Wesen zu lenken sei. Die Begeiste- 
rung, die seine Rede weckt, zeigt, da ein Hohepunkt 
erreicht ist, aber wie immer bei Platon erfolgt auf die 
Prunkrede ihre Zerstérung durch die Sokratische Dia- 
lektik, damit erst ein Grund gewonnen werde, auf 
dem der Gedankenbau sicher stehen konne. Und seine 


1 Tn seinen Komddien hat er nicht nur das leibliche Element 
der Liebe mit riicksichtsloser Offenheit und kiihnstem Witz 
behandelt, sondern er zeigt auch Verstandnis fiir ihre Tiefe. 
So vergleicht er Lysistr. 589 ff. (Seeger) das Los der Manner 
und der Frauen im langdauernden Kriege; der Mann findet 
eine Braut, selbst wenn er als Graukopf heimkehren sollte, 


Doch des Weibes Los ist ein fliichtiger Lenz, und verpaBt 
sie die Tage der Bliite, 

Dann begehrt sie kein Mann mehr zur Ehe, sie sitzt und — 
legt sich auf Traum und Orakel. 
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eigene Lehre vom Eros lat er Sokrates in der Ver- 
hillung vortragen, daB er sie der hochweisen Prie- 
sterin von Mantineia, Diotima, verdanke. Sie ist keine 
erfundene Person, aber die Frau, die hier den jungen 
Sokrates in das Mysterium des Eros einfihrt, ist doch 
ganz eine Platonische Gestalt. Sie lehrt: Eros nicht 
ein groBer Gott, d. h. eme Form der Vollkommenheit, 
sondern ein groBer Damon, als Sohn des Uberflusses 
und der Entbehrung! dem groBen Gebiet des »Mitt- 
leren« zugehGrig, das sich zwischen dem Jenseitigen 
und dem Diesseitigen erstreckt, »so daB dadurch das 
Allin sich selbst zasammengebunden ist« (p. 202). So 
ist Eros nur Symbol der Sehnsucht nach dem Voll- 
kommenen. Und wie nun das ganze Menschenleben 
des wahrhaft vom Eros Begnadeten eine Stufenleiter 
ist aus dem irdischen Bereich zu immer gréBerer Ver- 
vollkommnung und Vergeistigung, bis endlich—kaum 
im Wort zu fassen — ihm wie ein wberirdisches Licht 
die Idee des Schén-Guten sich offenbart, Schépfe- 
rin der »wahren Tugend« in ihm wird, das schildert 
die Priesterin ihrem jungen, langst verstummten Zég- 
ling in gottbegeisterter Rede, die doch zugleich ganz 
neue psychologische Erkenntnisse enthalt. Ist eine Er- 
ganzung der hier verkiindeten Wesensschau auch nur 
denkbar? Die Schopferkraft Platonischer Phantasie 
vermag sie zu geben. Mit Alkibiades stromt das Leben 
selbst in seiner Jugendkraft herein in den geweihten 
Kreis, und auf den Lehrer, der voll Liebesdrang in ihm 
selbst das Schén-Gute zeugen mochte, halt er nun, 
durch den Wein halbberauscht, seine Rede, die uns 
ebenso die ganz geschlossene, mannliche, soldatische 
1 Dieser Mythos ist eine Keimzelle fur Holderlins Hyperion; 
er kehrt in den verschiedensten Fassungen des Romans 
wieder. 
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Seele des Sokrates wie sein eigenes zerrissenes, haltlos 
zwischen dem Guten und dem Bésen schwankendes 
Ich offenbart. Erst im Morgengrauen ist das gottliche 
Feuer des Geistes in dieser Gemeinschaft erloschen. 
Nur Sokrates und der Dichter des tragischen und der 
des komischen Spieles trinken noch »aus groBer Schale 
rechts herum«, eine Dreiheit, die aber in Sokrates ihren 
Meister hat; denn er zwingt die beiden zu tieferer Er- 
kenntnis ihrer Kunstgattung, zur Anerkennung der 
letztlichen Einheit von Tragédie und Komédie (. 
S. 191). Und auch das Lebensfest dieses Symposions 
enthalt zugleich etwas vom Geheimnis des Todes. 
Das hat niemand tiefer gefiihlt als C.F.Meyer, der, mit 
bemerkenswerter Freiheit den von Platon geschilder- 
ten Hergang umbildend, das ‘Ende des Festes? also 
wiedergibt: 


Da mit Sokrates die Freunde tranken 

Und die Haupter auf die Polster sanken, 
Kam ein Jiingling, kann ich mich entsinnen, 
Mit zwei schlanken Flotenblaserinnen. 


Aus den Kelchen schiitten wir die Neigen, 
Die gespraichesmiiden Lippen schweigen, 
Um die welken Kranze zieht ein Singen... 
Still! des Todes Schlummerfloten klngen! 


Schon friiher hat Anselm Feuerbach fiir seine Dar- 
stellungen des Symposions, von denen die in Karlsruhe 
befindliche mit Recht als die edlere gilt, dieselbe Szene 
gewahlt, der Maler aber hat die Platonische Schilde- 
rung wieder in sehr anderer Weise umgeformt als der 
lyrische Dichter. 

Es ist der gleiche Phaidros wie im ‘Symposion’, nur 
in jiingeren Jahren, der in dem nach ihm genannten 
Dialog Sokrates in die sommerliche Landschaft hin- 
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auslockt zum Nymphenheiligtum am FluB, zu neuem 
Gesprach wber den Eros. Phaidros ist damals ein Ver- 
ehrer des Redners Lysias, und eine kinstliche Lysia- 
nische Rede mit einer paradoxen Ansicht tiber die 
Hingabe liest er Sokrates vor. Aber auch hier schlagt 
die Philosophie die Rhetorik aus dem Felde. Sokrates 
besiegt erst den Redner mit dessen eigenen Mitteln, 
und dann, von der Mittagsstunde bezaubert, zur Ek- 
stase hingerissen — wie es dem wirklichen Sokrates 
niemals geschehen ist —, halt er seine Rede tiber die 
menschliche Seele und den wahren Eros. In dichte- 
rischen Gleichnissen mu er sprechen. Unsere Seele, 
deren Wesen ewige Bewegung ist, hatte urspriinglich 
Fligel; sie hat sie verloren und ist aus dem gottlichen 
Bereich herabgesturzt. Wenn sie aber hier unten einer 
Verkorperung der Schénheit ansichtig wird, dann 
wachsen sie ihr wieder und wollen sie emportragen, 
hinauf in das Jenseits, in dem sie einst angesichts der 
himmlischen, der wahren Schénheit geweilt hat. 


Ach! zu des Geistes Fliigeln wird so leicht 

Kein kérperlicher Fligel sich gesellen. 

Doch ist es jedem eingeboren, 

DaB sein Gefiih] hinauf und vorwarts dringt... 


So leben in Fausts Gedanken die Platonischen fort. 
Und ferner gleicht die menschliche Seele einem Zwei- 
gespann, in dem zwei verschiedenartige Fligelrosse 
vereinigt sind, ein edler Schimmel »Mut«, dem guten 
Eros vergleichbar, und ein béser Rappe »Gier«, der 
schlechte erotische Trieb. Der Wagenlenker-Geist 
mu nun versuchen, durch Besonnenheit das schlim- 
me Tier in der Seele dem guten unterzuordnen. — 
Entfernt sich die zweite Halfte des Dialogs von dem 
Erosthema der ersten, indem sie sich dem durch die 
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Lysiasrede zugleich mit gegebenen Problem: Rheto- 
rik oder Philosophie? zuwendet, so klingt am SchluB 
im Gebet des Sokrates um seelische Vervollkommnung 
wieder ganz der Ton des Eingangs. Es lautet: »O ge- 
liebter Pan und ihr anderen Gotter, so viele ihr hier 
weilt, gebt mir, sch6n zu werden in meinem Innern! 
Was ich aber um und an mir habe, das sei alles mit 
meinem Inneren in Einklang! Fir reich moge ich nur 
den Weisen halten; und die Menge Goldes, die mir 
gehort, sei so groB, wie sie niemand davontragen oder 
mit sich fihren kann als — der Besonnene!. Bediirfen 
wir noch etwas anderen, mein Phaidros? Fiir mich hat 
das Gebet das rechte Ma8B.«— »Auch fiir mich bete das 
mit; gemeinsam ist ja Freundesgut!« — 

Alle »Tugend« bewahrt sich erst in der Gemeinschaft, 
nach griechischer Auffassung in der Polis. Immer zu- 
gleich politisch denkt der »Redner« wie der Philosoph 
der groBen griechischen Zeit, und Platon der Dichter- 
philosoph ist seit den Mannesjahren von dem Drang 
erfullt, Grinder einer ganz neuen, vor seinem Geist 
stehenden staatlichen Gemeinschaft za werden, in 
seinem Athen, denn als Gesetzgeber (Ges. p. 923) sagt 
er: »Weder ihr gehort euch selbst noch euer Vermo6- 
gen, sondern ihr seid beide ein Teil eures gesamten 
Geschlechts, des friheren wie des zukiinftigen, und 
damit nicht genug: dem Staate gehort das ganze Ge- 
schlecht und das Vermogen.« In seinem Lebenswerk 
tritt der politische Gedanke von friihen Schriften an 


1 Der Satz ist oft miBverstanden worden. So wie die Bitte 
des Sokrates um Schénheit und Reichtum im Gegensatz 
steht zur Ublichen, weil er darunter seelische Giiter ver- 
steht, so winscht er sich auch seelisches Gold statt des 
irdischen, aber davon sehr viel, so viel, wie nur ein seelisch 
Starker sich erobern kann. 
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bis zu den spatesten immer wieder hervor. Die echt 
Sokratische Auffassung diirfen wir im ‘Kriton’ er- 
kennen!: Sokrates, der sich den DreiBig Tyrannen 
unter Lebensgefahr nicht gefiigt hat, beugt sich dem 
ungerechten, aber gesetzmaBig gefallten Urteil der 
athenischen Biirgerschaft, deren Glied er siebzig 
Jahre lang gewesen ist. Die Gehorsamspflicht gegen- 
liber den alten, von den Vatern iberkommenen Ge- 
setzen, in denen sein Ich wurzelt, ist geradezu eine 
Pflicht der Frommigkeit. Und um seinemalten Freund 
Kriton ganz eindringlich zu machen, er diirfe nicht 
aus dem Gefangnis fliehen, weil er dann an seinem 
Teile die Rechtsfiigung der Stadt zerstore, laBt der 
Sokrates Platons sogar »die Gesetze« und »das Gemein- 
wesen< leibhaftig erscheinen, gleichsam in die geoff- 
nete Gefangnisttir treten und ihn an seine heilige 
Pflicht mahnen. — Auf diesem Wege der Anerkennung 
Athens und seiner Staatsform ist Platon, wie es scheint, 
sogar noch weiter gegangen ; denn in dem Dialog ‘Me- 
nexenos’ (der seinen Namen nach dem uns aus dem 
‘Lysis’ bekannten Jiingling tragt und der auf das Jahr 
386 zu datieren ist) ]aBt er seinen Sokrates am Gedenk- 
tag der Gefallenen auf die GroBe des geschichtlichen 
Athens eine Lobrede halten, die mit denen der Poli- 
tiker — und wir wissen, auch Perikles ist wiederholt 
als solcher Redner aufgetreten — wetteifern soll. Ja, 
es wird sogar vorgegeben (p. 256), Aspasia, des Peri- 
kles Freundin, habe ihm die Gedanken zu dieser 
Feierrede vermittelt. Es ist iberaus schwer und ge- 
lingt uns eigentlich nicht, diese Schatzung der athe- 
nischen Staatsform in die Grundauffassung Platons 
einzuordnen, der sich sonst immer als Gegner dieser 


1 KR. Harders *Kriton? (1954), griechisch und deutsch, mit 
Erklarung, sei zur Lektiire empfohlen. 
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Demokratie bekennt. Und im ‘Gorgias’ (p. 515 ff.) gar 
werden eben die groBten Staatsminner Athens, Mil- 
tiades, Themistokles, Kimon und Perikles — nicht 
Aristeides! —verdammt, weil sie die wahre Aufgabe 
des Staatslenkers, das Volk sittlich zu heben, nicht er- 
fiillt hatten. Hier ist die Rhetorik, auch die politische, 
eine Afterkunst, die dem Volke schmeicheln will, im 
Gegensatz zur echten politischen Kunst, fiir die Ge- 
rechtigkeit und Besonnenheit das Ziel ist; hier ist der 
Wille zur Macht das Bose, das ausgerottet werden 
mu, ist Unrecht tun schlimmer als Unrecht er- 
fahren, und gegeniiber Kallikles, dem begeisterten 
Freunde der Macht und des Machtgenusses, 1éBt 
Platon Sokrates sogar den Gedanken siegreich ver- 
treten, einen Schlag mit Selbstiiberwindung hin- 
zunehmen sei besser als ihn vergelten. — Aus dieser 
Sphare volliger Ablehnung und Verurteilung der 
menschlichen Gegebenheiten, aus dieser Weltver- 
neinung heraus, die in ihrer Folgerichtigkeit und 
Wucht erschiitternd wirkt, ist nun der Wille Platons 
emporgewachsen, den wahren Staat zu finden und 
zu griinden. 

Schon im ‘Euthydem?’ heiBt die staatsmannische Kunst 
die »kénigliche« (p. 291). Nach Diotimas Worten lie- 
ben Lykurg und Solon ihre Kinder —ihre Gesetze nam- 
lich — mehr denn leibliche, und der Eros des fiir die 
Staatsgemeinde Schaffenden ist seiner héchsten Stufe 
nicht fern (p. 209). Dem entspricht es, wenn im ‘Phai- 
dros’ (p. 248) die Lehre von der Seelenwanderung 
dem Weisen die hoéchste Stelle zuweist, die zweite 
aber »einem gesetzmaBigen Konig oder Heerfiihrer 
oder Staatsmann«. Echte Staatskunst und Philosophie 
sind fiir Platon nahe verwandt. In seinem Werk vom 
Staat fallen sie sogar zusammen. 
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Der Staat der Gerechtigkeit, wie ihn Platon nennt, ist 
zugleich der des Philosophenkonigtums. Hier steht 
als Sonne iiber allem »das Vollkommene«. Von der 
Idee her ist der Staat empfangen, gestaltet und bis ins 
Letzte, bis zur Paradoxie, bis zur Giiter- und Weiber- 
gemeinschaft, durchkonstruiert. Wie ein Lebewesen, 
ein Einzelmensch wird der Staat hier empfunden und 
beurteilt, und die héchsten sittlchen Anforderungen, 
die Sokrates an sich selbst und danach an den anderen 
stellte, ibertragt Platon auf die Polis als Ganzes. 
Unméglich, die Bedeutung dieses gigantischen Wer- 
kes, das fiir jedes Zeitalter von einer besonderen Wich- 
tigkeit ist, im Rahmen unserer Literaturgeschichte 
auch nur andeutend darzustellen. Man studiere es 
selbst, wozu mancherlei wertvolle Hilfsmittel! vor- 
handen sind! Nur eine recht auBerliche Betrach- 
tung seines Inhalts ist hier gestattet. 

Dernach heutiger Einteilungzehn Biicher umfassende 
Dialog spielt im Piraeus, in dem stattlichen Hause des 
Polemarchos, des Bruders des Lysias; ihr Vater, der 
greise Kephalos, eine wiirdige Figur — »er saB be- 
kranzt auf einem Sessel, mit eiem Kissen hinter dem 
Kopf, denn er hatte gerade auf dem Hofe geopfert« —, 
erdffnet das Gesprach, an dem auer Sokrates vor 
allem noch Polemarchos, die beiden Briider Platons 
Glaukon und Adeimantos und der Redner Thrasy- 
machos (s. S. 246) teilmehmen. Im ersten Buche ver- 
kiindet dieser Thrasymachos, ein Geistesverwandter 
des Kallikles im ‘Gorgias’, die schrankenlose Macht 
als das Ideal. Mit Recht sieht man in diesem Buch die 


* Vor allem O. Apelts Ubersetzung (Philosoph. Bibl. 80) 
mit ihren Anmerkungen; eine gewisse Hilfe stellt auch die 
Inhaltsangabe C. Verings (1952) dar. Zur Erlauterung lese 
man J. Stenzel, Platon der Erzieher S. 108 ff. 
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Umarbeitung einer urspriinglich als selbstaéndig ge- 
dachten, auch in der Lebhaftigkeit des Dialogs von 
den folgenden Biichern abweichenden Schrift. Ist fiir 
Thrasymachos Gerechtigkeit der Vorteil des Stiarke- 
ren, fiir seinen Gegner Sokrates aber Tugend und 
Weisheit, was zugleich Gliick bedeutet, so setzt im 
zweiten Buch ein neuer Versuch, das Wesen der Ge- 
rechtigkeit zu bestimmen, ein, zu dem der erste, nur 
das »Prooimion< (p. 357) war, denn er nun umfaBt im 
wesentlichen die Biicher I-IV. Gegeniiber den Ge- 
danken des Glaukon und Adeimantos macht Sokrates 
(p. 368) den Vorschlag, die Gerechtigkeit erst am We- 
sen der Staatsgemeinschaft, dann in der Seele des 
Einzelnen zu betrachten, und nun wird der erste, vor- 
laufige Aufbau des Staates nach der Idee vorgenom- 
men, wobei der Ursprung des Stadtstaates, die Er- 
ziehung seiner Wachter-Krieger in der musischen und 
gymnastischen Kunst, die Auswahl der Regenten aus 
ihnen und die Vorschriften fiir die Lebensweise dieser 
beiden oberen Stande erértert werden. Damit kann 
das Urteil gefallt werden: »So diirfte denn dein Staat, 
du Sohn des Ariston, gegriindet sein« (p. 427). Nach 
einer Gegeniiberstellung der Gerechtigkeit und der 
drei anderen Kardinaltugenden, der Weisheit, Tap- 
ferkeit und Besonnenheit, folgt dann (p. 434) die schon 
angekiindigte Untersuchung der Gerechtigkeit des 
Einzelmenschen: der gerechte Mann wird sich vom 
gerechten Staat nicht unterscheiden. Die Bucher 
V-VII besprechen in den ersten Kapiteln die F'rauen- 
frage, dann mit gréBter Ausfiihrlichkeit die Herrschaft 
der Philosophen in dem neuen Staat, im besondern 
(p. 502-541) ihre eigene Erziehung. Eingebaut in die 
Darlegung des Bildungszieles ist za Beginn von Buch 
VII das sogenannte Hohlengleichnis, das Sinnen- und 
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Ideenwelt gegeneinanderstellt. Der Herrscherphilo- 
soph schopft seine Gedanken aus der jenseitigen Welt 
des »Vollkommenen«; er bedarf keiner geschriebenen 
Gesetze, da ihm die Idee die Kraft zu vollkommenem 
Wirken gibt. Daher bilden auch in dem Unterricht, 
den er empfangt, die wissenschaftlichen Disziplinen 
der Mathematik, Astronomie, Harmonik, Dialektik 
das Wesentliche. Als Gegenstiick zum vollkommenen 
Staat schildern die Biicher VIII und IX die ungerech- 
ten Staatsverfassungen, namlich die Timokratie, Olig- 
archie, Demokratie und Tyrannis, und die Menschen 
unter der Herrschaft dieser staatlichen Formen, zu- 
gleich auch mit der Frage nach der Gliickseligkeit des 
gerecht und des ungerecht Lebenden. Im letzten 
Buch endlich wird die schon friiher (p. 392 ff.) ausge- 
sprochene Verurteilung des gréBten Teiles der Poesie, 
weil sie namlich der yTugend« Abbruch tue, statt sie 
zu fordern, begriindet und der Lohn des Gerechten 
in seinem Leben und nach dem Tode — dies in der 
Gestalt des Mythos — dargestellt. 

Zwischen der ‘Politeia’? und den *‘Nomoi’, den ‘Ge- 
setzen’, bildet der ‘Politikos’, bereits ein Alterswerk 
Platons, ein Verbindungsglied, schon darum, weil in 
ihm (p. 293 ff.) das Wesen des geschriebenen Gesetzes 
als eines Notbehelfs gegentiber dem Idealzustand dar- 
gestellt wird; da es ungeschrieben in der Seele des 
Philosophenkonigs ruht, gleicht es nur der »zweit- 
besten Fahrt« (p. 500) — so sprachen die Schiffer, wenn 
sie bei fehlendem Fahrwind zu den Rudern greifen 
muBten. In drei Teile kann man das Werk gliedern, 
einen ersten (bis p. 277), der den Begriff Politiker durch 
genaue Abgrenzung und Zergliederung zu bestimmen 
sucht und den Mythos von den groBen Weltperioden 
enthalt, emen zweiten (bis p. 287), der das Wesen sol- 
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cher begrifflichen Zerspaltung (Diairesis) an dem Bei- 
spiel der Webekunst verdeutlicht, und den dritten, der 
eine neue Begriffsbestimmung des Politikers zugleich 
mit einer Lehre von den Verfassungsformen und ih- 
rem Wert gibt und der damit schlieBt, daB auch die 
Tatigkeit des Staatsmanns als eine Art Webekunst ge- 
sehen wird, als die »kénigliche Kunst«, die die ver- 
schiedenen Menschennaturen zu einem groBen, ein- 
heitlichen Gewebe zusammenwirken muB. 

Der gewaltigste, nur im groBen und ganzen, nicht in 
allen Einzelheiten vollendete Dialog der letzten Pla- 
tonischen Epoche sind die ‘Gesetze’, als Spatwerk 
durch den verschlungenen Gedankengang, die Breite 
der Darlegung, die kiinstliche, nicht selten schwer 
verstandliche Sprache, aber auch die Fille und Reife 
der Erfahrung gekennzeichnet'. Das hohe Alter des 
Schreibenden spiegelt sich auch in dem der Dialog- 
personen wider, wie das Alter Goethes in Fausts Grei- 
sentum am Ende der Tragédie. Drei hochbetagte 
Freunde, der Kreter Kleinias, der Spartaner Megillos 
und »der Athener«, machen zusammen einen Gang 
von Knossos auf Kreta zur Hohe der Zeusgrotte auf 
dem Idagebirge, vorbei an hohen, schonen Zypressen- 
hainen und an Wiesen, in denen die Alten ruhen 
und sich unterhalten konnen. Und das Gesprach dieser 
drei geht durch zwolf Biicher! Wird der Gedanke auch 
durchaus festgehalten, dai der Idealstaat in der *Po- 
liteia’ aufgerichtet dasteht, wahrend die ‘Gesetze’ 
mit den Gegebenheiten des Lebens'rechnen und so 
die schon genannte »zweite Fahrt« des Staatsgriinders 
Platon darstellen — wie er denn auch nach der Uber- 
1 Auch hier sei besonders auf O. Apelts Ubersetzung (Philos. 
Bibl. 159) mit ihren Anmerkungen verwiesen; vielleicht 
hilft auBerdem wieder GC. Verings Inhaltsangabe (1926). 
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lieferung, ebenso wie einst Parmenides und dann 
wieder Platons Schiiler, von Staaten um Gesetze an- 
gegangen worden ist —, so ist doch die Grundiber- 
zeugung der beiden Werke die gleiche: die Idee muB 
die Herrscherin im Staate sein, durch die von der Ver- 
nunft geleitete Erziehung mu8 das Ganze bis ins 
Einzelne hinein durchgebildet werden, und die Voll- 
kommenheit der Gemeinschaft, nicht das Gliick des 
Einzelmenschen ist das Ma, mit dem stets gemessen 
wird. So heiBt es z. B. in den strengen Gesetzen 
tiber die Ehe — denn der Gedanke der Weiber- und 
Giitergemeinschaft ist nun als undurchfiihrbar auf- 
gegeben —: »Die beiden jungen Eheleute miissen dar- 
auf bedacht sein, dem Staate so sch6ne und treffliche 
Kinder wie nur méglich darzubieten« (p. 785). DaB 
in diesem Gesetzesstaat Gottesdienst und Frémmig- 
keit als Forderung viel mehr noch hervortreten denn 
in dem gesetzlosen Idealstaat, ist natiirlich, aber Pla- 
tons Froémmigkeit ist hier die gleiche wie immer. Das 
ganze Leben dieser neuen Burgergemeinde soll ge- 
heiligt sein; an Gotterfesten soll das Jahr nicht weni- 
ger als — 565 bringen (p. 828). — Die groBe Fille der 
einzelnen gesetzlichen Bestimmungen, die dieses 
Buch zugleich mit den Gesetz»prooimien« (vgl. p. 723), 
ihren theoretischen Grundlegungen, enthalt, mit den 
in Griechenland, vor allem in Athen selbst herrschen- 
den Gesetzen zu vergleichen, ist eine Aufgabe, die die 
Altertumswissenschaft erst teilweise gelost hat. 

Der Inhalt der tGesetze’ gliedert sich foleendermaBen. 
Die ersten drei Biicher enthalten die grofe Einleitung, 
die Vorbereitung fiir den gesetzgebenden Hauptteil, 
der alle folgenden umfaBt. Ankniipfend an die Frage 
nach dem Ursprung der spartanischen Gesetzgebung 
wird in Buch I nach dem Zweck des Staates geforscht 
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und die Erziehung zur Tugend, im besondern zur 
Selbstbeherrschung als die erste Sorge aller Gesetz- 
gebung festgestellt. Der Erérterung des Wertes der 
Musik, der dionysischen und apollinischen, fiir die 
Erziehung ist Buch II gewidmet, wahrend Buch III 
durch eine entwicklungsgeschichtliche Betrachtung 
des Ursprungs, der Erhaltung und des Verfalls der 
Staaten die bisherigen Ergebnisse zu bestatigen sucht; 
am Schlu8 erklart der Kreter, er stehe gerade vor der 
Aufgabe, eine neue Kolonie des Volkes der Magneten 
auf Kreta zu griinden. Das ist willkommener AnlaB, 
das Muster einer Gesetzgebung zu entwerfen; sie 
bildet den genannten Hauptteil mit folgenden Unter- 
teilen. Buch IV: Grundsatzliche Erérterungen tiber 
die neue Staatsform, in der jede Selbstsucht ausge- 
schlossen sein soll, und tiber die Form der zu gebenden 
Gesetze, im besonderen tiber den »Vorspruch«, der 
jedesmal ihre Bedeutung darzustellen hat. V: Der 
feierliche »Gesamtvorspruch«; die Agrarverfassung, 
Gliederung der Birgerschaft, Besitzfrage. VI: Die 
Gliederung der Beamtenschaft; Gesetze iiber Kultus, 
Ehe, Sklavenbehandlung, Hausanlage. VII: Die kor- 
perliche, musische, wissenschaftliche Erziehung der 
Jugend. VIII: Die Erziehung der Birger durch Feste, 
kriegerische Ubungen, gymnastische Wettkampfe. 
Ackergesetze, Gesetze fiir die Handwerke und den 
Handel. IX: Strafrecht. X: Staat und Religion. XI: 
Privatrecht'. XII: Bestimmungen gegen Vergehen, 


1 Es sei hier wenigstens ein einziges, kulturhistorisch be- 
sonders interessantes Beispiel gegeben, wie der Gesetz- 
geber Platon empfindet. p. 919 heiBt es: »Heutzutage 
kommt es vor, daB jemand um des Erwerbs willen in 
einsamer, nach allen Seiten weit abliegender Gegend Ge- 
baude errichtet; dann nimmt er Leute, die in Wegnot 
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die unmittelbar oder mittelbar gegen den Staat ge- 
richtet sind, iber Fremdenrecht und Auslandsreisen, 
uber Steuereintreibung und Zwangsvollstreckung, 
endlich tiber Leichenbegangnisse. Den Abschlu8 bil- 
det die Griindung des »nachtlichen Rates«, einer Ver- 
sammlung der erlesensten alteren Manner, die standig 
dartiber zu wachen haben, daB die Idee des Voll- 
kommenen, des Gottlichen in dieser Gemeinschaft 
nie verdunkelt werde und auch der folgenden Gene- 
ration voranleuchte. 

Noch ein Nachtrag zu den ‘Nomoi’, die sogenannte 
‘Hpinomis’, ist uns erhalten, in der dieselben drei 
Alten ihre Besprechung fortsetzen. Eime andere 
Sprache, die allzu groBe Abhangigkeit von der Pytha- 
goreischen Zahlenmystik und anderes laBt das Werk 
als nicht echt Platonisch erscheinen; schon im Alter- 
tum schrieb man es Platons Schiiler Philippos von 
Opus zu. — Auf andere unechte Dialoge kénnen wir 
hier nicht emgehen. 

Platons Werke stellen kein philosophisches System 
dar, sondern seine Philosophie ist ein aus verborgenem 
Kern lebendig sich entfaltendes Wesen. Dem ent- 
spricht, daB es die sogenannte Ideenlehre als giiltige 
Schulmeinung gar nicht gibt, sondern auch hier nur 


sind oder durch wilder Sttirme Gewalt gequialt werden, 
in willkommener Herberge auf und gewahrt ihnen gefal- 
lige Ruhe oder in der Hitze Kithlung. Aber was kommt 
danach? Nicht etwa wie aufgenommenen Freunden bietet 
er ihnen Gastgeschenke als Abschlu8 der Bewirtung dar, 
sondern wie kriegsgefangene Feinde, die in seine Gewalt 
geraten sind, gibt er sie nur gegen ein gewaltiges, unge- 
rechtes, unfrommes Lésegeld wieder frei... Gegen solche 
Ubel muB nun der Gesetzgeber sich immer ein Heilmittel 
verschaffen. « 
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eine Grundiiberzeugung, die in ihren Ausdrucks- 
formen sich wandelt. Die immer giiltige erste Vor- 
aussetzung ist der Glaube an die Unsterblichkeit der 
Einzelseele. Wenn der historische Sokrates sagt 
(Apol. p. 29), er wiiBte nichts tiber den Tod und bilde 
sich daher auch nicht ein, iiber ihn etwas zu wissen, 
so erklart der Platonische im ‘Phaidon’ (p. 114), die 
Seele sei ganz offenbar ein unsterbliches Wesen, ja, er 
gibt fiir diese Ansicht drei sehr ausfiihrliche »Beweis- 
gange«, die den zweiten Teil des ‘Phaidon’ ganz fiillen. 
Die Seele, Psyche, was zugleich Leben bedeutet, ist 
nach Platon unzerstérbar, von ewig her und ewig 
wahrend. Die unveranderlichen, allgemeingiiltigen 
Grundbegriffe ihres Denkens, platonisch »Eide«, For- 
men, oder »Ideai«, Gestalten, sind ihr von vornherein 
gegeben, was die scholastische und die Kantische Spra- 
che durch das Wort a priori ausdriickt. So lehrt es der 
‘Menon’, in dem Sokrates einem klugen, aber der 
Mathematik unkundigen Jungen durch Fragen einen 
mathematischen Lehrsatz entlockt, so der ‘Phaidon’, 
der eben aus der der Seele eingeborenen Kenntnis der 
Verhaltnisbegriffe (wie Ahnlich, Gleich), der mathe- 
matischen und der ethischen Grundbegriffe ihre Pra- 
existenz erschlieBt (p. 73). So ist »Lernen« im Grunde 
»Wiedererinnerung« an die Kenntnis, die aus dem 
Reich der ewigen Formen, des wahrhaft Seienden 
»tammt. Dieses Reich heift im ‘Phaidros’ (p. 247) der 
(iiberhimmilische (d. h. transzendente) Ort1«, im ‘Staat? 
sp. 517 u. 6.) der moétische (d. h. intellegible) Ort«. 
Er ist jenseits von Raum und Zeit. Das Verlangen 
nach bildlicher Vorstellung sucht ihn »oben«, in der 
héchsten Hche, jenseits der Sternenwelt: so schildert 
es der ‘Phaidros’. Ganz Platonisch denkt auch Schiller. 


1 Vgl. O. Apelt, Platonische Aufsitze S. 1 ff. 
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‘Das Reich der Formen’ hie urspriinglich das Ge- 
dicht, das jetzt den Namen tragt ‘Das Ideal und das 
Leben’; Phaidrosstimmung spiiren wir in den Versen: 


Nur der Korper eignet jenen Machten, 

Die das dunkle Schicksal flechten; 

Aber frei von jeder Zeitgewalt, 

Die Gespielin seliger Naturen, 

Wandelt oben in des Lichtes Fluren, 
Gottlich unter Gottern die Gestalt. 

Wollt ihr hoch auf ihren Fliigeln schweben, 
Werft die Angst des Irdischen von euch! 
Fliehet aus dem engen dumpfen Leben 

In des Ideales Reich! 


Mit groBartiger Selbstandigkeit des Gedankens ver- 
legt Goethe? das Ideenreich, zugleich das der »Miitter«, 
vielmehr in die Erdentiefe, freilich nicht ohne Me- 
phisto zu dem herabfahrenden Faust sprechen zu las- 
sen: »Versinke denn! Ich kénnt’ auch sagen: steige! 
’s ist einerlei.« »Der Gebilde losgebundne Reiche« — 
yum sie kein Ort, noch weniger eine Zeit«— die Miitter 
yamschwebt von Bildern aller Kreatur«— »des ewigen 
Sinnes ewige Unterhaltung«, das sind geheimnisvolle 
Fingerzeige dafiir, wie Goethe die Platonischen Ge- 
danken weiterdenkt?. 

Die Welt der Erscheinung, des Werdens, hat nach 
Platon (wie nach Goethe) eine innere Beziehung zu 
den Ideen, dem Seienden. So »macht nichts anderes 
ein Ding schén als eben jenes Schéne an sich, durch 


1 Faust II 1, Finstere Galerie. Erich Schmidts vorziiglich 
zusammenfassender Kommentar in der Jubildumsausgabe 
bedarf noch der Erganzung, die das eigentiimlich Goethe- 
sche innerhalb der antiken Motive aufzuzeigen hatte. — 
1 Vel. Verf., Neue Jahrb. f. Wiss. u. Jugendb. IV (1928) 16. 
Daselbst weitere Literaturangabe. 
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seine Anwesenheit oder Gemeinschaft oder wie auch 
immer diese Zugehorigkeit zu bezeichnen ist« (Phaid. 
p- 100). Aber recht verschieden ist die Wertung dieses 
ymittleren Reiches« zwischen dem der Dinge an sich 
und dem bloBen Schein. Ist es im ‘Phaidros’? und 
‘Symposion’ Abglanz des Ewigen, Mittel und Stufe 
auf dem Wege zur seelischen Vollendung, so im 
‘Staat? (p. 514) das Halbdunkel einer Hohle, in der die 
Menschen als Gefesselte leben, nur Schattenbilder vor 
ihren Augen. Werden aber wirklich einem von ihnen 
die Ketten abgestreift, wird er gezwungen, das Ant- 
litz zu wenden und zum Licht zu sehen, wird er gar 
hinaufgeschleppt in die obere, die wahre Welt, wo 
als Sonne das Gute an sich strahlt, so sind das Erleb- 
nisse voll Mihen und Schmerzen. Und fiir das Ghick, 
das er im Anschauen des Ewigen genossen, haben seine 
Mitgefangenen kein Verstandnis: wenn er ihnen da- 
von berichtet, so meinen sie, er habe sich die Augen 
verdorben, und wollen den umbringen, der sie den 
gleichen Weg hinauffiihren will. Nicht nur hier hat 
Platon ergreifend, aus personlichster Erfahrung her- 
aus die Fremdheit des Philosophen in dieser Welt ge- 
schildert: im tPhaidros? (p. 249) wird er von der Menge 
als Verriickter gescholten, im ‘Theaitet’ (p. 173 ff.) 
ausgelacht und verspottet. DaB er selbst sie verachtet, 
hilft seiner Einsamkeit nicht. 

Der Auseinandersetzung wher diese Gedanken vom 
Seienden und Werdenden sind grofe Dialoge aus 
Platons spaterer Zeit gewidmet, in denen er Gegner 
oder Lehrer ahnlicher Theorien auftreten laBt. Zu 
ihnen gehéren der ‘Kratylos’, in dem uns die erste 
Sprachphilosophie vorliegt, insofern, als hier das Ver- 
haltnis der Worte zu den Dingen geprift wird; Un- 
tersuchungen Demokrits und der Sophisten hieriiber 
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sind uns nicht erhalten. Im ‘Kratylos’ diskutiert So- 
krates mit einem Parmenideer Hermogenes, der im 
Wort nur willkiirliche Menschensatzung sieht, und 
dann mit dem Herakliteer Kratylos, fiir den Wort und 
Name zur Natur gehoren, die er wie sein Meister im 
ewigen Flusse sieht. Im *Parmenides’ belehrt dieser 
Denker selbst den noch jugendlichen Sokrates tiber 
die Schwierigkeiten, die seme Auffassung von den 
Ideen zur Folge hat, und es ]aBt in die Seele des rin- 
genden Platon blicken, wie er hier die Probleme, vor 
allem die der Abgrenzung des Ideengutes, die der 
Beziehung der Ideen zueinander sowie der genaueren 
Bestimmung des Verhaltnisses von Erscheinungswelt 
zur Ideenwelt aufdeckt. Im zweiten Teil gibt Parme- 
nides fiir Sokrates das Muster einer dialektischen Un- 
terrichtsstunde, wie er es selbst nennt, ein »sachge- 
wichtiges Spiel« (p. 137); die innere Beziehung dieser 
beiden Teile zueinander aufzuhellen, ist tberaus 
schwierig und bisher eigentlich nicht gelungen!. — 
Gegen den Sensualismus des Protagoras wendet sich 
der ‘Theaitet’, dessen Abfassungszeit mit einiger 
Sicherheit auf das Jahr 369 zu datieren ist. Hier geht 
das Gesprach zwischen Sokrates, dem jungen Mathe- 
matiker Theaitet (in Wahrheit ein Freund Platons) 
und dem Mathematiker Theodoros, dem Lehrer Pla- 


1 Die Frage hangt mit der anderen zusammen, inwieweit 
die Dialektik in Platons Spatzeit friihere Lehren tiber die 
Ideen und ihre Beziehung zur Erscheinungswelt ersetzen 
soll, Zur Einfiihrung in das Problem vgl. man die sehr ver- 
schiedenen Ansichten von Wilamowitz, Platon I 511ff., 
I] 221 ff. und J. Stenzel, Studien zur Entwicklung der Plato- 
nischen Dialektik (1917) S. 14ff., 97ff., auch den neuesten 
Bericht von W. Brécker in der Zeitschrift Gnomon XIV 
(1938) 634. 
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tons und Theaitets, iiber das Erkenntnisproblem, iiber 
die Formen der menschlichen Erkenntnis und ihre 
Stufen, die »sinnliche Wahrnehmung«, die »Vorstel- 
lung« oder »bloBe Meinungy, die »Meinung mit Wahr- 
heitsgehalt« und dieselbe »verbunden mit der Fahig- 
keit, davon Rechenschaft abzulegen«; sie steht der 
Idee verhaltnismaBig am nachsten. Eingebettet in 
diese fiir die Geschichte der Erkenntnistheorie grund- 
legenden Untersuchungen ist unter anderem der Ver- 
gleich der sokratischen Methode, im Partner die Ge- 
danken zu entwickeln, mit der Maieutik, der Heb- 
ammenkunst (p. 149). 

Als (aéuBere) Fortsetzung des Theaitetgesprachs geben 
sich die Dialoge ‘Sophistes’ und 'Politikos’, die wieder- 
um in sich zusammenhangen, wie schon die Gleich- 
heit der sich unterredenden Personen Sokrates, Theo- 
doros und der »Fremdling aus Elea« zeigt; im ‘Politi- 
kos’ tritt noch der »jiingere Sokrates«, ein Mitglied 
der Akademie und Mathematiker, auf. Wie im ‘Po- 
litikos’ die Definition des Begriffs Staatsmann ge- 
sucht wird (s. S. 296), so im ‘Sophistes’ die des Weis- 
heitslehrers, und damit auch die seines Gegenpartes, 
des Philosophen. Hier wird auch die gleiche Methode 
wie dort ausgetibt, die Diairesis!, d. h. Begriffsspal- 
tung. Diese aus Sokratischen Zeiten stammende, nun 
aber aufs héchste gesteigerte dialektische Kunst ist fiir 
Platons Spatzeit charakteristisch. Dialektik und Ma- 
thematik zeigen, wie die Wahrheit auf logischem 
Wege zu finden ist. Den Spruch, der nach sehr spaten 
Quellen am Eingang der Platonischen Akademie 
stand, »Niemand trete ein, der nicht geometrisch ge- 
1 Zu ihrer Aufklarung hat am meisten die eben angefihrte 
Arbeit von J. Stenzel beigetragen. Zur Bedeutung der Ma- 
thematik fiir Platon s. denselben, Die Antike IX (1933) 142. 
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bildet!«, hat Goethe richtig gedeutet: »Geometrie ist 
hier in ihren ersten Elementen gedacht. . . Alsdann 
aber ist sie die vollkommenste Vorbereitung, ja Ein- 
leitung in die Philosophie«; »Wenn der Knabe zu 
begreifen anfangt, daB einem sichtbaren Punkte 
ein unsichtbarer vorhergehen miisse..., so... ist 
ihm die Quelle alles Denkens aufgeschlossen, ide 
und Verwirklichtes .. . ist inm klar geworden« (Jub.- 
Ausg. IV 236). ; 

Auch der ‘Philebos’ gehort zu den spaten Schriften 
dieser Art. Sein Thema ist die Frage nach dem Werte 
der Lust: Ist sie schlechthin die Gliickseligkeit und 
daher das Ziel des Lebens, oder ist dies vielmehr die 
Erkenntnis? Beide Lehren wurden damals in sehr ein- 
seitiger Form vertreten. Die Antwort, die der ‘Phile- 
bos? nach langer, gedankenreicher Untersuchung zu 
geben sucht, ist, daB eine Vereinigung von Lust und 
Erkenntnis das Gute als Lebensform ist. Uber allem 
aber steht auch hier das »Gute an sich«, das sich in der 
Dreiheit des »Sittlich-Schénen«, des »Asthetisch- 
EbenmaBigen« und des »Wahren« offenbart (p. 65). 
Seit Homers Zeiten redet die hellenische Poesie in 
Gleichnissen und Vergleichen, aber auch die friih- 
griechische Prosa wie die der vorsokratischen Denker 
hat diese Redeformen weitergefiihrt, um das Unsag- 
bare dennoch zu sagen. Platons Sprache ist von ihnen? 
ganz durchwirkt. Oft eignet innen wunderbare Treff- 
kraft: Sokrates qualt und verfolgt die Menschen wie 
die Bremse, er ist wie der Zitterrochen, der elektrische 
Schlage austeilt (Apol. p. 30, Men. 80), wie der floten- 
spielende Satyr Marsyas bezaubert er Mann und Weib 
(Symp. p. 215), wie ein Brettsteinspieler macht er 


1 Erster Versuch, ihre Bedeutung darzustellen, bei Wila- 
mowitz, Platon II 415. 
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seine Ziige (Gorg. p. 461); der Dichter gleicht emem 
Magneten, an dem die Ringein Ketten hangen: sozieht 
auch er den Vortragenden und dieser wieder die Hérer 
an (Ion p. 533); der Menschen Seele lebt im Leibe wie 
die Auster in der Schale (Phaidr. p. 250). Gleichnisse 
von besonderer Bedeutung sind z. B. auch das, wel- 
ches die Menschen vergleicht mit Marionetten, einem 
Spielzeug in der Hand Gottes (Gesetze p. 644. 804), 
oder die anderen, nach denen der menschliche Geist 
einer Wachsmasse ahnlich gesehen wird, die ihre 
»Eindriicke« empfangt (Theait. p. 191), oder einem 
Taubenschlag, in dem die Tauben die Gedanken sind 
(p. 197). Oft nehmen die Gleichnisse einen grofen 
Umfang an, werden mit Einzelziigen ausgestattet, die 
auch die Lust am Spiel verraten, wie das RoBgleichnis 
im ‘Phaidros?’ (p. 253/54). Im Héhlengleichnis ent- 
sprechen sich Bild und Verglichenes mit erstaunlicher 
Genauigkeit: Zug fiir Zug gleicht das Erleben des 
Héhlenbewohners der Entwicklung geistiger Er- 
kenntnis. Hier tiberall spricht der Dichter Platon. 
Und er, einst Tragédiendichter, webt auch als Dialog- 
schopfer noch weiter am Kleide des Mythos’ so wie die 
Tragédie, spricht in mythischer Form aus, was die 
Dialektik nicht auszudriicken imstande ist. Der Logos 
muB8B hier dem Mythos weichen; dieser enthalt, wie 
Platon selbst sagt (Staat p. 377), zwar Tauschung, 
zugleich aber auch Wahrheit. 

Solche mythischen Erzahlungen als in sich geschlos- 
sene und doch dem groéBeren Ganzen eingearbeitete, 
mit ihm verschmolzene Sticke, kleine und groBe, ent- 
halten viele Dialoge. Nur einige von ihnen kénnen 
wir erwahnen. Als Beispiel fiir die klemeren, dem 
Gesprachsgang zur Belebung eingefugten nennen wir 
1 Vgl. K. Reinhardt, Platons Mythen (1927). 
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drei aus dem'Phaidros’: der vom Nordwind Boreas und 
von der durch ihn entfiihrten Kénigstochter Oreithyia 
(p. 229) belebt die Landschaft am Ilissos; der von den 
Zikaden (p. 259), einst Menschen, die vor Sangeslust 
_ Speise und Trank vergaBen und dann in diese Sange- 
yinnen des Sommers verwandelt wurden, ]aBt uns 
die Stimmung der Mittagsglut noch starker empfin- 
den; die Geschichte von dem agyptischen Konig 
Thamuz und dem Gotte Theuth, dem Erfinder der 
Rechen- und Schreibekunst (p. 274), hilft in der Er- 
orterung des Wertes der Rede beweisen, wie viel wert- 
voller das lebendige Wort ist als das durch die Nieder- 
schrift erstarrte. Grobe Mythen, die zur eigentlichen 
Substanz des ganzen Dialoges gehoren, gibt es von 
sehr verschiedenem Inhalt und in verschiedener Form. 
In der Zeit der Weltschépfung spielt im *Protagoras’ 
(p. 520) der von der Erschaffung des Menschen, ein 
Glanzstiick sophistischer Erzahlungskunst, dem Pro- 
tagoras selbst in den Mund gelegt, doch in dieser Form 
eine Erfindung Platons. In die Urzeit, die des Prome- 
theus und Epimetheus, gehért auch die ebenso phan- 
' tastisch-lustige wie tiefsinnige Erzaéhlung des Aristo- 
phanes (Symp. p. 189) von den Kugelmenschen und 
ihrer Zerschneidung: nur Halften noch solcher ur- 
springlich ganzer Wesen sind wir, und es besteht 
Gefahr, daB wir noch einmal zerteilt werden! Ein 
Schopfungsmythos ist auch der andere von der Er- 
zeugung des Eros im Garten des Zeus am Fest von 
Aphrodites Geburt (p. 195). Alle drei stehen mitten im 
Werk und haben auch zentrale Bedeutung fiir den 
Fortschritt der Gedanken. Das gleiche gilt von dem 
Phaidrosmythos, der die Fahrt der gottlichen und 
menschlichen Seelen hinauf zum wberhimmlischen 
Reiche malt (p. 246), wo sie sich sattigen kénnen am 
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Anblick der ewigen Ideen oder doch — ein wenig ko- 
sten von der Schénheit dort droben. SchluBmythen, 
die also in gewisser Weise das Ziel des Dialogs dar- 
stellen, aber zugleich weit dariiber hinaus wirken, 
sind die drei Verkiindigungen vom Leben nach dem 
Tode und dem Totengericht im ‘Gorgias’, ‘Phaidon’ 
und ‘Staat’. Der gewaltige Ernst der Predigt des 
‘Gorgias’ wird hier drohende Gestalt, wenn die Seelen 
vorihren wahren Richtern stehen, nackt vor den Nack- 
ten, »die mit der bloBen Seele die Seele jedes Toten 
betrachten«. Im ‘Phaidon’, wo Sokrates, und im 
‘Staat’, wo der Armenier Er, also ein Orientale, den 
Mythos vom Jenseits vortraégt, ist dieser in einer uns 
schwer verstandlichen Weise mit wissenschaftlich- 
kosmologischer Darstellung durchsetzt: der erste ent- 
halt die Anfange der Erdkugelgeographie, der zweite 
betrachtet das All mit seinen Spharen, das erscheint 
wie die Spindel mit ihren Wirteln. 

Zwei Platonische Alterswerke, der *Timaios’, genannt 
nach der Hauptperson, dem Pythagoreer gleichen 
Namens, und der ‘'Kritias’, der nach dem GroBvater 
des Tyrannen heiBt, sind bis zu dem Grade von my- 
thischer Erzahlung — eben durch die beiden Genann- 
ten — erfiillt, daB sie als Ganzes Mythos heiBen kén- 
nen. Der ‘Timaios’ gibt die Lehre von der Welt- 
schépfung durch den Demiurgos, den géottlichen 
Werkmeister, der im Blick auf die ewigen Formen, 
die Ideen, den einen beseelten Kosmos schafft. Alles, 
was nur vorsokratische Philosophie, was nur die alte 
und die zeitgendssische Medizin an Erkenntnissen 
uber den Aufbau der Welt und der Einzelwesen ge- 
funden hatte, aber auch manches, was auferhelle- 
nischer, 6stlicher Spekulation entstammte, ist von 
Platon hier nach kritischer Priifung in seinen ein- 
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heitlichen Plan, seinen Weltmythos, eingebaut wor- 
den. Und so entsteht vor unseren Augen (p. 92) »dieser 
Kosmos hier, der sterbliche und unsterbliche Lebe- 
wesen empfangen hat und von ihnen ganz erfillt ist, 
der als sichtbares, lebendiges Wesen das Sichtbare 
umschlieBt, géttliches wahrnehmbares Abbild des 
rein Geistigen, der gréBte und beste, schoénste und 
vollendetste, einzige, eingeborene Himmelsbau hier 
vor uns«. Der ‘Timaios’, von Cicero und von Chalci- 
dius (4. Jahrhundert n. Chr.) ins Lateinische itiber- 
setzt, war das Buch, das jahrhundertelang bis weit ins 
Mittelalter hinein als Offenbarung galt!. Aus dem Ti- 
maiosstudium ist eigentlich auch die beriihmte Cha- 
rakteristik Platons durch Goethe hervorgegangen, die 
in der ‘Geschichte der Farbenlehre’ steht: »Plato ver- 
halt sich zu der Welt wie ein seliger Geist, dem es be- 
liebt, einige Zeit auf ihr zu herbergen. Es ist inm nicht 
sowohl darum zu tun, sie kennenzulernen, weil er 
sie schon voraussetzt, als ihr dasjenige, was er mit- 
bringt und was ihr so not tut, freundlich mitzuteilen. 
Er dringt in die Tiefen, mehr um sie mit seinem We- 
sen auszufillen, als um sie zu erforschen. Er bewegt 
sich nach der Hohe, mit Sehnsucht, seines Ursprungs 
wieder teilhaft zu werden. Alles, was er auBert, be- 
zieht sich auf ein ewig Ganzes, Gutes, Wahres, Scho- 
nes, dessen Forderung er in jedem Busen aufzuregen 
strebt. Was er sich im einzelnen von irdischem Wissen 
zueignet, schmilzt, ja man kann sagen verdampft in 
seiner Methode, in seinem Vortrag.« 

Der alte Kritias erzahlt emen Mythos aus der Ge- 
schichte Ur-Athens, den siegreichen Kampf dieser 
ganz platonisch gedachten Idealstadt gegen die riesige 
Insel Atlantis, die vom Westen wie spater der Perser 
2 Vel. Cl. Baeumker, Der Platonismus im Mittelalter (1916). 
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vom Osten her Hellas, ja ganz Europa und Asien ver- 
nichten will, als sie schon von ihrer urspriinglichen, 
gottgegrindeten Vollkommenheit herabgesunken ist. 
Die beiden Staaten sollten als zwei verschiedene We- 
sensformen mit verschiedener Geschichte geschildert 
werden. Aber das Werk bricht mitten im Satz ab und 
war nie vollendet. Die vier im ‘Kritias’ auftretenden 
Personen, die gleichen wie im ‘Timaios’, némlich 
auBer den beiden dieses Namens Sokrates und Hermo- 
krates, sollten noch in einem dritten — gar nicht be- 
gonnenen — Werk namens ‘Hermokrates? erscheinen. 
Es war also eine groBe Trilogie beabsichtigt (s. S. 305). 
Der *Timaios’ wiederum wird auBerlich an das Ge- 
sprach vom Staat angekniipft, das »gestern« stattge- 
funden hat; man ist versucht, mit Mephisto hinzuzu- 
setzen: »— oder ehegestern«. In was fiir Zusammen- 
hangen denkt Platon, in was fiir Raumen lebt sein 
Schopfergeist! — 

Nach dieser Betrachtung der Platonischen Mythen 
wenden wir uns zum Schluf zu der des Dialoges und 
seiner Form. —»Denken«, heiBbt es im Theaitet (p.189), 
ymenne ich eine Rede, die die Seele bei sich selbst 
durchgeht iiber das, was sie betrachten will . . . Wenn 
sie denkt, tut sie nichts anderes als sich unterreden, 
indem sie sich selbst fragt und antwortet, bejaht und 
verneint.« Dies ein klassisches Zeugnis dafiir, wie der 
Dialog fiir den Griechen die natiirliche Ausdrucks- 
form des Geistes ist und wie Platon, auch wenn er 
schriftlich philosophieren wollte, gleichsam mit Not- 
wendigkeit Zwiegesprache schaffen muBte. Wunder- 
bar stimmt dazu ein Wort Wilhelm von Humboldts?: 


1 Uber den Nationalcharakter der Sprachen, Ges. Schrift. 
IV 434, schon angefiihrt von Stenzel, Platon der Erzieher 
S. 325. 
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»Am schénsten . . . und seelenvollsten tritt die Indivi- 
dualitit der Sprache in dem philosophischen Gesprach 
auf, wo sie die Entdeckung objektiver Wahrheit aus 
der harmonischen Anregung der edelsten Subjektivi- 
tat hervorgehen lat. Die Empfindung nimmt die 
Ruhe und Milde des Gedankens, der Gedanke die 
Warme und die Farbe der Empfindung an, das Ern- 
steste und GroBeste, was den Geist zu ergreifen ver- 
mag, ist der Vorwurf und Zweck, und die Beschafti- 
gung damit scheint ein leichtes, nur durch die frei- 
willige Freude daran fortgesetztes Spiel . . . Das 
lebendig ineinander eingreifende, Ideen und Empfin- 
dungen wahrhaft umtauschende Wechselgesprach 
ist schon an sich gleichsam der Mittelpunkt der 
Sprache, deren Wesen immer nur zugleich als Hall 
und Gegenhall, Anrede und Erwiderung gedacht 
werden kann.« 

Wie auch das spatere Altertum in Platons Sprache 
etwas schlechthin Vollkommenes sah, dafiir gibt es als 
Zeugnis das Cicerowort (Plutarch, Cicero c. 24): wenn 
Zeus sich menschlicher Rede bedienen wollte,so wiirde 
er sich Platonisch unterhalten. Diese Sprache um- 
faBt alle Tone und Klange des Wortes, die zarten und 
die kraftigen, die lustigen und die feierlichen, die 
ironischen und die mystischen; sie weil ebenso den 
Stil des sophistischen Redners wie des philosophischen 
Forschers, des Dialektikers wie des Ekstatikers zu tref- 
fen. Sie ist so reich wie das Leben selbst. Allerdings, 
wenn wir sie als Ganzes betrachten, so verfolgen wir 
an ihr als einem lebendigen, zwei Generationen hin- 
durch sich entwickelnden Wesen nicht weniger groBe 
und nicht unahnliche Wandlungen, als sie uns die 
Goethesche zeigt von dem feurigen Uberschwang der 
Jugendsprache bis zur Epoche letzter Abgeklartheit 
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und feierlicher Zuriickhaltung!. Zugleich mit dem 
Sokratesbild, das sich im Laufe der Jahrzehnte um- 
gestaltet und nacheinander erscheint als das des prii- 
fenden Wahrheitssuchers, des Fiihrers zum Jdeen- 
reich, des ganz unpersénlichen Lehrers an sich, wan- 
delt sich auch die Form der Sprache. Ist sie in den 
friiheren Epochen natiirlichster Ausdruck edler Le- 
bendigkeit, soam Ende von gewollter Dunkelheit und 
schnorkelhafter Umstandlichkeit. Auch das Zwie- 
gesprach als solches verliert in der Spatzeit sehr an 
Bedeutung: im *Timaios’ und in den *Gesetzen’ héren 
wir weit mehr den alten Lehrer Platon in zusammen- 
hangendem Vortrage seine Gedanken entwickeln, als 
daB noch wie frither das Fiir und Wider das erregende 
und belebende Element im Gedankengange ware’. 

Die kiinstlerische Form des Dialogs im ganzen zeigt 
nicht minder charakteristische Wandlung. In vielen 
der frithen Schriften wie z. B. ‘Ion’, ‘Euthyphron’, 
‘Kriton’, ‘Laches’ wird das Gesprach rein dramatisch 
ohne vermittelnden Bericht, ohne erzahlende Zwi- 
schenreden wie eine Buhnenszene geboten. Das ge- 
schieht auch in Werken der Ubergangszeit wie ‘Kra- 
tylos’, ‘Gorgias’, ‘Menon’. In all diesen hat der Raum, 
die Szenerie wenig Bedeutung, lat das Gesprach an 
sich in seiner lebendigen Kraft gar nichts neben sich 
aufkommen. Dagegen wird in den groBen Werken 
der Mittelepoche, wie ‘Kuthydem’, ‘Phaidon’, ‘Sym- 
posion’, ‘Staat’ der ganze Dialog in der Wiedererzah- 
lung durch eine Person gegeben, und das ‘Symposion’ 
ist sogar eine einzige indirekte Rede, in der die direk- 


1 Vel. Wilamowitz, Platon II 411 ff. — * Die tieferen Zu- 
sammenhange zwischen der Dialoggestaltung und dem philo- 
sophischen Gehalt legt Stenzel in den angefiihrten ‘Studien? 
S. 45ff., 123 ff. dar. 
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ten enthalten sind. Hierdurch ist die Méglichkeit ge- 
geben, daB der Erzahler von sich selbst aus mancherlei 
hinzutut, z. B. tiber die Wirkung der Worte berich- 
tet, was gerade dem ‘Phaidon’ seinen ganz besonders 
tiefen Ton gibt. Lehrreich ist zu sehen, wie der ‘Par- 
menides?’ zwar auch mit solcher Wiedererzahlung be- 
ginnt, aber dieses Motiv allmahlich fallen la8t. Und 
der ‘Theaitet’ hat zwar auch ein Vorspiel, wie es die 
Erzahlung durch einen Dritten erfordert, aber dann 
wird die indirekte Wiedergabe mit ausdriicklicher Be- 
griindung, namlich als zu umstandlich, als stérend im 
wissenschaftlichen Gesprach, aufgegeben (p. 143), 
und es folgt die rein dialogische Form. Sie herrscht 
dann — allerdings oft nur noch als bloBe Form — in 
allen spateren Werken, deren Geistigkeit der Atmo- 
sphare des Raumes kaum bedarf. Nur im ‘Phaidros’ 
ist sie noch wirksam, ja dieser Dialog enthalt den 
wunderbarsten Zusammenklang des landschaftlichen 
Elements mit der Gedankenwelt. Mit den sich Unter- 
redenden gehen wir sogar von Ort zu Ort und sehen 
mit ihren Augen die schéne Platane, das klare Wasser 
der Quelle, das tippige Gras, héren mit ihren Ohren 
das Schwirren der Zikaden. Gerade auch darum hat 
man lange Zeit den ‘Phaidros’ fiir einen Jugenddialog 
Platons gehalten, was aber ebenso seiner sprachlichen 
Form wie seinen Gedanken nach unméglich ist. Das 
Werk Platons, den die Folgezeit den »gdéttlichen« 
nennt, spottet schematischer Einteilung. 

Seine eigene Person lat er ganz zuriicktreten; sie 
verschwindet wie beim dramatischen und epischen 
Dichter im Werk. Da sind die von ihm erhaltenen 
Briefe’ (vgl. S. 275) wertvollste Erginzung, selbst 
1 Wer sich fiir den heutigen Stand der Forschung inter- 
essiert, lese in der Zeitschrift Gnomon die Besprechungen 
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wenn nur 6-8 der Sammlung echt sein sollten. Alle 
uberragt der 7. an Bedeutung wie an Umfang. Ge- 
richtet ist er (wie der 8.) an die Verwandten und 
Freunde Dions nach dessen Ermordung, und der Vier- 
undsiebzigjahrige schreibt, von tiefstem Schmerz tiber 
den Tod des geliebten Freundes, iiber den Zusammen- 
bruch der Hoffnung auf Verwirklichung des Ideal- 
staates erfiillt, eine leidenschaftliche Rechtfertigung 
Dions wie seiner selbst, bestimmt, iiber die Anhanger 
Dions hinaus auf ganz Syrakus zu wirken. Er schildert 
seinen eigenen politischen Entwicklungsgang, seine 
Erfahrungen in Athen und in Sizilien bei seinem 
dreimaligen Aufenthalt dort, stellt in Abwehr einer 
Schrift des Dionys II. das Wesen der Platonischen 
Lehre von der Erkenntnis dar. Dazwischen steht der 
»Rat«, den er in der Not der Gegenwart geben kann 
(p. 334 ff.) : nicht Gewaltherrschaft, nur »Gesetze«from- 
men Sizilien, und man muB dem sittenstrengen Dion 
nacheifern, seine Plane zu giinstigerer Zeit zu ver- 
wirklichen suchen. Eingehendere Vorschlage fiir die 
Neuordnung des von Revolution gequalten Syrakus 
gibt Brief 8. So bestatigen diese Briefe das bewunde- 
rungswiirdig richtige Urteil Goethes : »Man denke sich 
das GroBe der Alten, vorziiglich der Sokratischen 
Schule, daB sie Quelle und Richtschnur alles Lebens 
und Tuns vor Augen stellt, nicht zu leerer Spekula- 
tion, sondern zu Leben und Tat auffordert« (Jub.- 
Ausg. IV 237). 


Keinen besseren Ubergang zu Aristoteles konnen wir 
gewinnen, als dab wir die Fortsetzung der Goethe- 
schen Charakteristik Platons (s. S. 310) anfiihren, die 
IX (1933) 126 u. 628 und XIV (1938) 625. Unter den 
Ubersetzungen wird die von O. Apelt empfohlen. 
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so lautet: »Aristoteles dagegen steht zu der Welt wie 
ein Mann, ein baumeisterlicher. Er ist nun einmal hier 
und soll hier wirken und schaffen. Er erkundigt sich 
nach dem Boden, aber nicht weiter, als bis er Grund 
findet. Von da bis zum Mittelpunkt der Erde ist ihm 
das ubrige gleichgiiltig. Er umzieht emen ungeheuren 
Grundkreis fiir sein Gebaude, schafft Materialien von 
allen Seiten her, ordnet sie, schichtet sie auf und 
steigt so in regelmaBiger Form pyramidenartig in die 
Hohe, wenn Plato, einem Obelisken, ja einer spitzen 
Flamme gleich, den Himmel sucht.« Man bemerkt 
leicht, wie diese Gegeniiberstellung durch Raffaels 
‘Schule von Athen’ mit gestaltet wurde. 

Wir vergegenwartigen uns die Hauptdaten seines 
Lebens. 

Aristoteles ist wie Miltiades und Thukydides thraki- 
scher Abkunft. In Stageiros (spater Stageira) in der 
Osthalfte der Chalkidike wurde er 384 als Sohn eines 
Arztes geboren. ZwanzigJahre lang,von 367 bis 347, war 
er Schuler und Mitarbeiter Platons in der Akademie, 
bis zu dessen Tode. Wie tief mu seine Wirkung auf 
ihn gewesen sein, wenn er den Wesensverschiedenen, 
den bald mit eigenen Gedanken Hervortretenden so 
lange im Banne der Lebens- und Forschungsgemein- 
schaft hielt! Die Ehrfurcht vor ihm blieb in Aristoteles 
lebendig, auch als er in entscheidenden Gedanken 
sein Gegner geworden war. Von ihm spricht er nach 
seinem Tode als »>dem Manne, den nicht einmal zu 
loben den Schlechten gestattet ist'«, und zu Beginn 
der *‘Nikomachischen Ethik? (I 4) lesen wir: »Wenn 


1 Zur Deutung des Gedichts, in dem das Wort stand, s. W. 
Jaeger, Aristoteles (1925). Fir das Aristotelesverstandnis 
von besonderer Wichtigkeit auch W. Broécker, Aristoteles 
(1935). 
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auch beide (Platon und die Wahrheit) Freund sind, so 
ist es fromm, der Wahrheit den Vorzug zu geben.« 
Nach Platons Tode, als dessen Neffe Speusippos die 
Leitung der Akademie iibernommen hatte, ging er 
mit einem anderen Jiinger Platons, Xenokrates, nach 
Assos an der Kiiste der Troas, wo sie, beschiitzt von 
dem Tyrannen Hermeias, dem Freunde des Aristo- 
teles, inren Studien oblagen; Hermeias gab Aristoteles 
auch seine Nichte und Adoptivtochter zur Frau. Nach 
dreijahrigem Wirken in Assos (347—45) lehrte Aristo- 
teles in Mytilene auf Lesbos, als ihn 342 der Ruf 
Philipps von Makedonien traf, der Erzieher seines 
Sohnes Alexander zu werden. Er nahm an und sie- 
delte nach Mieza am Strymon iiber, wo Philipp den 
beiden ein Nymphenheiligtum als Unterrichtsstatte 
zuwies. 341 wurde Hermeias vom Feldherrn des Per- 
serkonigs gefangengenommen und in Susa grausam 
hingerichtet. In einem erhaltenen Hymnus an die 
Areté, die »Tugend«, der Hermeias bis in den Tod ge- 
treu blieb, hat Aristoteles seiner bewundernden Liebe 
zu ihm Ausdruck gegeben. Auf Alexander ubte der 
groBe Lehrer eine tiefe Wirkung aus. Eine von ihm 
besorgte Iliasausgabe hatte der Jiingling und Mann 
nach Plutarch (c. 8) sténdig unter dem Kopfkissen, 
und dieser berichtet weiter : »Er bewunderte und liebte 
Aristoteles zuerst nicht weniger, wie er selbst sagte, 
als seinen Vater, weil er diesem das Leben, jenem aber 
das rechte Leben verdanke, spater bekam er gegen 
ihn etwas wie Argwohn... Aber der leidenschaft- 
liche Drang zur Philosophie, der ihm angeboren und 
von Anfang mit anerzogen war, schwand nie aus seiner 
Seele.« Bis zur Thronbesteigung Alexanders blieb Ari- 
stoteles in Makedonien, dann kehrte er nach dreizehn- 
jahriger Abwesenheit nach Athen zuriick. Dort griin- 
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dete er nun (335/34) seine eigene philosophische 
Schule, im Osten der Stadt, im Lykeion, das nach dem 
Vorbild der Akademie eingerichtet wurde. Hier hat 
er bis zu Alexanders Tode gelehrt. Dann muBte er 
vor den athenischen Makedonenfeinden fliehen. Er 
ging nach Chalkis auf Euboia, wo er bald darauf, im 
63. Lebensjahre, gestorben ist. Sein Testament’, das 
die Menschen seiner Umgebung liebevoll und sorg- 
faltig bedenkt, ist uns erhalten, nicht die Bestimmun- 
gen uber die Schule, deren Grund und Boden ihm, 
dem Fremden, auch nicht personlich zu eigen war. 
Aber sein Geist ist noch spiirbar in den letztwilligen 
Bestimmungen seines Nachfolgers Theophrast, der 
zwar auch nur Metoke war, aber das Grundstiick 
durch Vermittlung des Staatsmanns Demetrios von 
Phaleron als Kigentum geschenkt erhalten hatte. Da 
heiBt es: »Ich tibergebe den Garten und den Peripa- 
tos? sowie die am Garten gelegenen Gebaude alle 
denen unter den eingeschriebenen Freunden, die je- 
weils in ihm gemeinschaftlich den Unterricht und die 
Philosophie pflegen wollen . . ., wobei sie aber nichts 
verauBern diirfen und niemand sich etwas aneignen 
darf, sondern sie sollen es wie ein Heiligtum gemein- 
sam besitzen und in vertrautem und freundschaft- 
lichem Verkehr miteinander benutzen, so wie es ge- 
ziemend und gerecht ist.« 

Wie Platon hat auch Aristoteles Dialoge geschrieben; 
sie gehorten fast alle seiner Friihzeit an. Nur Reste 
sind uns erhalten, und das Bemiihen, von diesen Wer- 
ken eine bis ins einzelne deutliche Vorstellung zu ge- 


1 Bei Diogenes Laertios V 11; das Theophrastische Testa- 
ment ebd. V 52. — * Nach dieser »Wandelhalle« haben die 
Peripatetiker ihren Namen — wie die Stoiker nach der Stoa, 
der »Halle« —, nicht nach dem Herumgehen selbst. 
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winnen, sie den Platonischen vergleichend gegen- 
uberzustellen, hat wenig Ertrag. Denken miissen wir 
sie uns anders als die spatplatonischen Werke, in 
denen das Fragen und Antworten nur noch das auBere 
Kleid des Gedankenganges ist; es scheint, als ob der 
ywissenschaftliche Diskussionsdialog'«, in dem Rede 
gegen Rede stand, in dem auch Aristoteles selbst das 
Wort ergriff, die neue Form darstellte. Manche Titel 
und Motive sind den Platonischen ahnlich wie: ‘Sym- 
posion’, 'Politikos?, ‘Hrotikos’,*Menexenos’, ‘Sophistes’, 
‘Eudemos oder Uber die Seele’; andere bringen einen 
neuen Ton:'Vom Gebet’,* VomAdel’,*Vom Reichtum’, 
tA lexandros oder Uber Kolonisation?(ein spateres Werk, 
in dem Aristoteles sich in Gegensatz zu der neuen 
Politik seines ehemaligen Schiilers setzte, der Grie- 
chen und Nichtgriechen auf gleiche Stufe stellte). 
Nicht weniger als etwa 20 Titel solcher dialogischen 
Werke konnen wir aufzahlen. »Fur ihre geistige 
Spannweite spricht es, da der Schuster Philiskos und 
der Kyniker Krates in der Werkstatt den Protrepti- 
kos zusammen lesen, Zenon und Chrysippos, Klean- 
thes, Poseidonios, Cicero und Philon religionsphiloso- 
phisch stark von diesen Jugendwerken ergriffen sind, 
Augustin, der den Protreptikos durch Vermittlung 
des Ciceronischen Hortensius kennenlernt, durch ihn 
zur Religion und zum Christentum gefiihrt wird« 
(Jaeger). Dieser tProtreptikos’, d. h. Werbeschrift fur 
die Philosophie, ist noch zu Platons Lebzeiten ge- 
schrieben worden, und unter Philosophie ist hier die 
der Platonischen Schule, ihr Bildungs- und Lebens- 
ziel, gemeint; gewidmet wurde er einem Konig von 
Zypern, Themison: wieder sehen wir, wie die Ver- 
1 Zum Folgenden vgl. Jaeger a. O. S. 27 ff., 55 ff., 125 ff.; die 
Ubersetzung S. 320 im Anschlu8 an ihn S. 167. 
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wirklichung der Platonischen Gedanken im politi- 
schen Leben, keineswegs rein theoretische Erérte- 
rung das Ziel ist. Eine besondere Bedeutung kam dem 
Dialog ‘Von der Philosophie’ zu, der, wie es scheint, in 
Assos geschrieben, zum erstenmal vor der Offentlich- 
keit eine selbstandige, kritische Haltung Platon ge- 
gentiber einnahm. Aus ihm horen wir ein kostbares, 
durch Cicero (de natura deorum I] 13) erhaltenes Stiick, 
das uns ebenso die Abhangigkeit von Platon — naém- 
lich von seinem Hohlengleichnis — wie die Kraft des 
eigenen Gedankens zeigt: das »obere« Reich ist hier 
nicht das der Ideen, sondern der Kosmos selbst, wie er 
sich mit seinen Wundern vor uns ausbreitet: »Wenn 
es Menschen gabe, die immer unter der Erde gewohnt 
hatten in guten, prachtigen Behausungen, die ge- 
schmiickt sein sollen mit Bildwerken und Gemalden 
und ausgestattet mit allem Uberflu8 derer, die man 
fiir gliicklich halt; diese Menschen waren jedoch nie- 
mals auf die Erdoberflache herausgekommen und 
hatten nur durch Hérensagen vom Dasein einer héhe- 
ren, gottlichen Macht vernommen, und sie kamen 
jetzt irgend einmal durch die geéffneten Schliinde der 
Erde aus ihren verborgenen Winkeln heraus und her- 
auf an die Orte, die wir bewohnen; wenn sie dann 
plotzlich die Erde und die Meere und den Himmel 
sahen und die GréBe der Wolken und die Gewalt der 
Winde erkennten, und sie erblickten die Sonne und 
erkennten ihre Gro8e und Schénheit und ihre macht- 
volle Wirkung, daB sie den Tag hervorbringt, wenn 
sie ihr Licht wher den ganzen Himmel ausstrémt, und 
sie shen dann wieder, wenn Nacht die Lande um- 
dunkelt, den ganzen Himmel mit Sternbildern aus- 
geziert und geschmiickt und den Wechsel des bald 
wachsenden, bald alternden Mondlichts und all dieser 
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himmlischen Korper Aufgange und Untergiinge und 
ihre in alle Ewigkeit festen, unveranderlichen Bah- 
nen — wenn sie das sahen, wahrhaftig, da wiirden sie 
glauben: es gibt Gotter und diese gewaltigen Werke 
ruhren von Géttern her!« 

Diese Dialoge waren bestimmt, in der Offentlichkeit 
zu wirken. Dasselbe gilt auch von anderen Werken 
wie der Sammlung der 158 Verfassungen, die die Peri- 
patetische Schule vorgenommen hatte — eines der 
vielen Beispiele, wie es Aristoteles verstand, die wis- 
senschaftliche Arbeit zu organisieren — und die der 
Meister selbst fiir die Darstellung bearbeitete. Das 
laBt wenigstens die *Verfassung der Athener’ er- 
schlieBen, von der wir auf zwei Papyri seit 1880 und 
1891 groBe Teile besitzen; auch die politischen Ge- 
dichte Solons, von denen S. 60 gesprochen wurde, 
sind uns hier iiberliefert. Der Stil ist lebendig und 
schlicht; ein Plutarch fand die Lektiire dieses grofen 
Verfassungswerkes ebenso anziehend wie die der 
Schriften Herodots und Xenophons. Der Athener- 
staat wird uns erst (c.1—41) geschichtlich geschildert, 
durch eine chronologische Darstellung der Verfas- 
sungen von den dltesten Zeiten an bis zur Gegenwart 
(nach dem Jahre 328), dann (c. 42-63) systematisch, 
durch die Besprechung der staatlichen Organe und 
ihrer Wirkung. Auch auf anderen Gebieten als dem 
politischen lieB Aristoteles gewaltiges wissenschaft- 
liches Material sammeln, so z. B. die Urkunden tiber 
die Auffiihrungen der szenischen Spiele in Athen; 
auf dieser Arbeit beruht letztlich unsere Kenntnis von 
den Auffiihrungsdaten, die oben in den Kapiteln *Tra- 
godie’ und ‘Komddie’ angegeben wurden. 

Die eigentlichen Lehrschriften des Aristoteles aber, 
die aus seiner Meisterzeit stammen, auf denen seine 
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Herrschaft uber die Jahrhunderte, iber Christentum 
und Islam eigentlich beruht, — sie gehéren im wah- 
ren Sinne gar nicht zur Literatur, vielmehr stellen 
sie nur die Grundlage dar fiir seine Lehrvortrage in 
der Peripatetischen Schule. Er selbst hat nichts davon 
veroffentlicht, sondern das geschah erst nach seinem 
Tode durch seine Schiiler. Von diesen Werken gilt 
Ahnliches wie von manchem des groBen Erneuerers 
der Aristotelischen Philosophie im 19. Jahrhundert’: 
auch Hegels Gedanken kennen wir jaz. T. nur durch 
die Feder seiner Jiinger. In einer Geschichte der helle- 
nischen oder gar der europaischen Kultur, des euro- 
paischen Geistes, der abendlandischen Philosophie 
ware das Corpus Aristotelicum einer der wichtigsten 
Gegenstande: in unserer Literaturgeschichte ware 
seine Besprechung fehl am Ort. Nur eine Ubersicht 
uber das Krhaltene kann — zum Zwecke der Orientie- 
rung — gegeben werden. Die erste wissenschaftliche 
Ausgabe geschaffen zu haben (von 1831-1870), ist ein 
Ruhm der Berliner Akademie der Wissenschaften ; 
ihr schloB sich die Herausgabe der groBen Zahl der 
erhaltenen antiken Aristoteleskommentare an. 

Sechs verschiedene Kreise umspannen diese Lehr- 
schriften, den gréBten die phystkalisch-naturwissen- 
schafilichen. Za ihnen gehért vor allem die *Physik- 
vorlesung’ (iiber die Grundbegriffe zur Erfassung 
der Natur, also Physik nicht in unserem spezielleren 
Sinne), dazu die Biicher ‘Uber den Himmel’, d. h. iiber 


1 Hier hat sich das Einzigartige ereignet, dafs der moderne 
Philosoph sich zur Bekraftigung seiner Ansicht auf den 
antiken beruft: am Schlu8 der ‘Enzyklopiddie? zitiert er 
griechisch Aristoteles, Metaphysik 1072b 18-30 (Band VII, 
Abt. 2, S. 469f. der alten Ausgabe, in Glockners Ausgabe 
bedauerlicherweise nicht enthalten). 
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die Unverganglichkeit des Weltalls, ‘Uber Entstehen 
und Vergehen’ und die ‘Meteorologie’, d. h. die Lehre 
von den Himmels- und Erderscheinungen. Ferner ge- 
héren hierzu die mehr empirisch beschreibenden 
Werke, vor allem die grofe Geschichte der Tierwelt, 
die auf der bewunderungswiirdigsten Beobachtung 
des Charakters der Tiere und ihrer Lebensweise be- 
ruht, wozu kleinere Werke wie die ‘Uber die Glieder 
der Tiere’ und ‘Uber die Entstehung der Tiere’? tre- 
ten. Einen zweiten Kreis fiillen die vorwiegend logi- 
schen Schriften, die seit dem spateren Altertum als 
‘Organon’, d. h. Werkzeug (fiir die philosophische 
Arbeit) bezeichnet wurden. Hierzu sind zu rechnen 
die ‘Kategorien’, d. h. die Grundformen der Aussage ; 
die ‘Lehre vom Satz’; die erste und die zweite ‘Ana- 
lytik’, d. h. im wesentlichen die Lehre vom Schlub 
und Beweis und der Moéglichkeit des Erkennens wber- 
haupt; die *Topik’, d. h. die Lehre von den allgemei- 
nen Satzen, den loci communes der Lateiner, als 
Grundlage des Disputierens; die ‘Sophistentrug- 
schliisse’, inhaltlich zur Topik gehorig. Zu dritt seien 
die psychologischen und metaphysischen Werke ge- 
nannt, vor allem die ‘Lehre von der Seele’ und die 
‘Metaphysik’, was urspriinglich nur die Bucher be- 
zeichnet, die ‘Hinter der Physik’ zu lesen sind, also 
ein Ausdruck der Schule; Metaphysik in unserem 
Sinne als Lehre von den letzten Griinden alles Seien- 
den nennt Aristoteles selbst »erste Philosophie«. Als 
Werke tiber thik sind drei zu nennen: die ‘Nikoma- 
chische Ethik’, d. h. die von seinem Sohne Nikoma- 
chos herausgegebene, die ‘Kudemische Ethik’, eine 
Bearbeitung der Aristotelischen Lehre durch den 
Schiiler Eudemos von Rhodos, und die sogenannte 
‘GroBe (dem Umfang nach kleinere) Ethik’, eine kurze 
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Zusammenfassung der Peripatetischen Lehre. Mit der 
Ethik hangen die acht Biicher der ‘Politik’ zusammen, 
die vom historisch-kritischen Standpunkt aus nach der 
besten Verfassungsform fiir den Menschen, dieses 
echte »Gesellschaftswesen«, suchen: sie wird in der 
Herrschaft mehrerer Bester oder — im Idealfalle — 
des Einen Allerbesten, an Einsicht und Tugend Voll- 
kommensten gesehen. Zuletzt nennen wir die Schrif- 
ten uber Rhetorik und Poettk. Die ‘Rhetorik’ behan- 
delt in zwei Biichern den rednerischen Beweis und 
seine Hauptsatze, in einem dritten den sprachlichen 
Ausdruck (mit einer Fille der feinsten Beobachtungen 
an Poesie und Prosa). Die ‘Poetik? hat in zwei Btichern 
systematisch das Wesen der Poesie dargestellt, in Ergan- 
zung eines Frithdialogs ‘Von den Dichtern’; erhalten 
ist uns nur das erste, kleine, aber inhaltsschwere Buch 
uber die Tragédie und das Epos. Hierin stehen jene Leh- 
ren vom Wesen und Ziel des Dramas, die seit Lessing 
in unserer Asthetik so leidenschaftlich erértert worden 
sind, hier auch die Nachrichten tiber den Ursprung von 
Tragoddie und Komédie und tiber die Wirkung der Dich- 
ter, die wir friither angefiihrt haben. Seit Aristoteles ist 
der ‘Oidipus’ des Sophokles als die eigentlich klassische 
Tragédie anerkannt. Hier lesen wir auchdasWort(c. 9), 
die Poesie sei philosophischer als die Geschichte. 

Manches kleinere echte Werk haben wir nicht ge- 
nannt, manche dieser Lehrschriften ist aber auch — 
wie die Dialoge — verlorengegangen, so da8 wir nur 
noch den Titel kennen oder nur Bruchstiicke besitzen. 
Ja, die Gesamtmasse der Schriften ist einmal ver- 
schollen gewesen. Nach glaubhaften Berichten ist der 
BuchernachlaB Theophrasts, darunter die Aristote- 
lischen Werke, nach Sképsis in der Troas gekommen, 
dort verborgen gehalten und erst um 100 v. Chr. in 
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einem Gewolbe wieder entdeckt und nach Athen ge- 
bracht worden. Nach der Einnahme Athens lieB sie 
Sulla nach Rom schaffen, und nun setzte ein erneutes 
Studium ein, das dann die Jahrhunderte andauerte; 
seinen Niederschlag fand es in hervorragenden Kom- 
mentaren der Neuplatoniker und Peripatetiker bis ins 
6. Jahrhundert n. Chr. hinein, aber auch in langweili- 
gen Paraphrasen, die gar den echten Text iiber- 
wucherten. Sogar manches falsche Werk wurde friither 
oder spater unter den groBen Namen des Meisters ge- 
stellt und hat noch jetzt dort seinen Platz. Und wie 
Aristoteles zugleich mit seinem Schiiler Alexander 
eine Gestalt romanhafter Wundererzahlung wurde, 
so lassen ihn einige dieser untergeschobenen Biicher 
geradezu als Zauberer erscheinen. 

Aber schon die ganz auBerliche Betrachtung dessen, 
was die Arbeitskraft dieses Mannes geleistet hat, laBt 
verstehen, warum ehrfiirchtige antike Kommentato- 
ren ihn — im Gegensatz zu dem »gottlichen« Platon — 
den »daémonischens, d. h. den Unbegreiflichen, nann- 
ten. Fur Dante! war er schlechthin »der Meister derer, 
welche wissen«. Er schaut ihn in der Vorhélle, dort, wo 
die Edelsten unter den Ungetauften wohnen, und 
Aristoteles ordnen sich sogar dessen Lehrer und Leh- 
rers Lehrer unter. So lesen wir im vierten Gesang der 
Gottlichen Komédie V. 130 (mit Gildemeister) : 


Als ich die Stirn erhob und weiter sah, 
Schaut’ ich den Meister derer, welche wissen; 
Im Philosophenkreise saB er da, 
Ein jeder ehrt ihn, lauscht wie hingerissen. 
Und Plato sah ich, sah den Sokrates 
Vor allen tbrigen um ihn beflissen. 


1 Zur Nachwirkung des Aristoteles im Mittelalters. A. Grant, 
Aristoteles, deutsch von Imelmann (1878). 
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Unsere Betrachtung der klassischen Epoche der Grie- 
chischen Literatur hat ihr Ende gefunden; denn die 
spateren literarischen Werke der Akademie und des 
Peripatos konnen ihr nicht mehr eingeordnet werden. 
Wir scheiden von ihr mit einem Wort Plutarchs. Was 
er von den Bauten der Perikleischen Epoche sagt 
(Perikl. c. 13), das gilt auch von den literarischen Wer- 
ken jenes Zeitalters wie schlechthin der ganzen klassi- 
schen Zeit: »Es liegt auf ihnen etwas wie die Frische 
einer Bliite, die ihre Schoénheit unberthrt von der 
Zeit bewahrt, als ob sie einen ewig lebendigen Atem 
und eine nie alternde Seele mitbekommen hatten.« 
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Ill. DIE NACHKLASSISCHE ZEIT 


A. HELLENISTISCHE ZEIT 


Die gottliche Natur gibt infolge einer einfachen 
Bewegung des Néachsten ihre Wirkungskraft 
an das Darauffolgende weiter und von diesem 
wieder an das Fernere, bis sie das Ganze durch- 


drungen hat. 
Pseudoaristoteles, Von der Welt 


Die Bezeichnung Hellenismus fiir die mit dem Sieges- 
zug Alexanders des GroBen anbrechende neue Epoche 
der griechischen Geschichte stammt erst von dem 
deutschen Historiker und Aristophanestibersetzer Joh. 
Gust. Droysen (1808-84), der 1836 und 1843 die beiden 
Bande seiner ‘Geschichte des Hellenismus’ herausgab. 
Sie ist allgemein angenommen worden, weil sie vor- 
zuglich die Erweiterung des Stadtstaates zum Welt- 
regiment, die Umwandlung der Kultur von einer 
polisgebundenen zur volkerumspannenden bezeich- 
net. Ein Punkt, gefiillt mit gewaltiger Kraft, zerdehnte 
sich zum Kreis, dessen Umfang ins UnermeBliche 
wuchs. Drei Jahrhunderte rund umfaBte diese Epoche, 
vom Ende des 4. bis zu dem des 1. Jahrhunderts 
v. Chr. Sie ist tiberreich an politischen Ereignissen, 
reich auch an Kraft zu innerer und formaler Wand- 
lung. Und doch ist sie eine Einheit, denn in ihr flutet 
der eine hellenische Geist, der sich die Welt untertan 
macht vom Indus bis ins Herz des romischen Reiches. 
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Auch der Besieger Griechenlands hat sich ja dem 
Besiegten gebeugt, wie Horaz es sagt. 

Der Geist ist zugleich Sprache: Logos bedeutet beides. 
Hine hellenische Sprache bildet sich jetzt aus, die den 
Namen tragt »die allgemeine«; sie wird die Weltspra- 
che, auf der Grundlage des Ionischen, unter Einwir- 
kung des Attischen. Sie muB jeder lernen, der ein Buch 
lesen oder Handel treiben will, der Makedone wie der 
Syrer, der Agypter wie der Etrusker und der Rémer. 
Auch die Kunstgeschichte umgreift diese groBe Epo- 
che als eine Einheit, so stark sich auch in ihrem langen 
Verlauf die Ziige wandeln und so widersprechende 
Zige sogar dasselbe Zeitalter aufweist. »Die Marmor- 
hallen der Kénigspalaste, die Riesentempel von Di- 
dyma und der Rhodische KoloB haben neben sich 
den Freundschaftsgarten Epikurs, die koischen Land- 
hauser, in denen Theokrit verkehrt, das Studierzim- 
mer, in dem Kallimachos dichtet, Archimedes forscht. 
Dem entspricht der rauschende Stil, der am liebsten 
uber die ganze Welt hinténen will, und die Schlicht- 
heit, die von der Wahrheit, um die sie ringt, einem 
empfanglichen Freunde... berichtet, und das Raf- 
finement des ganz intimen Kunstwerkes. In Wahr- 
heit wurzelt beides in der befreiten Jndividualitat, die 
sich gema{3 den sehr verschiedenen Lebenszielen gibt, 
wie sie ist oder scheinen will« (Wilamowitz). Das helle- 
nistische Portrat ist daflr der sprechendste Zeuge. 
Von der bertihmten Periklesbiiste des Kresilas — uns 
nur durch verschiedenartige Wiederholungen be- 
kannt — urteilte noch die antike Kunstgeschichte (Pli- 
nius XXXIV 74): »Besonders wird an dieser Art Kunst 
bewundert, daB der Kiinstler edle Manner noch edler 
dargestellt hat«, d. h. idealisiert hat; die Portrats der 
hellenistischen Epoche aber kénnen uns mit einer 
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Lebendigkeit der Einzelziige anblicken, daB wir ge- 
radezu erschrecken. Und wenn sich so das Individuelle 
sturmisch Bahn bricht, so ist das zugleich ein neues 
Streben nach Wahrheit. »Die Frage, ob etwas ‘schon’ 
sei — im Sinne des Vollkommenen und Fehlerfreien, 
wie es der klassische Geschmack verlangt -, gibt es fiir 
die Kunst des Hellenismus nicht. Sie halt die Fackel 
der Wahrheit in der Hand, und alles, was in ihrem 
Glanze erstrahlt, verdient es auch gesehen zu werden. 
Und deshalb will sie von dem Vorurteil nichts wissen, 
daB nur die Wohlgestalt der kiinstlerischen Wieder- 
gabe wirdig sei, sie offnet auch dem Siechen und 
Bettler ihre Pforten, und nun zieht das Leben, wie es 
wirklich ist, mit seinem Schimmer und mit seinen 
Schatten, mit Blitenduft und herbem Erdgeruch in 
die so lange Zeit dem Kult des Reinen und Schénen 
allein geweihten Raume ein<« (v. Salis). 

Doch in dieser Zeit hat das Hellenentum auch durch 
das Nichthellenische, mit dem es sich auseinander- 
_ setzen mute — anderen Kulturen, anderen Gottern —, 
eine Ausweitung erfahren, die seinem Wesen zwar 
noch nicht gefahrlich wurde, aber die Stoffe der lite- 
rarischen und der bildenden Kunst machtig beein- 
fluBte. Der Orient und Agypten, frither Randbezirke 
der Anschauung, fernliegende Quelle der Erkenntnis, 
jetzt waren sie nahegeriickt. Siebzig neue griechische 
Stadte soll schon Alexander in diesen fremden Lan- 
dern gegriindet haben, fiinfundsiebzig Seleukos I. 
Neue gewaltige Sonderreiche bildeten sich nach Alex- 
anders Tode im Osten und Siiden unter hellenischen 
Fiirsten. Das Zentrum der Kultur erfuhr mehr und 
mehr eine Verlagerung. 

Athens Versuch, nach dem Tode Alexanders die Frei- 
heit wiederzugewinnen, war nach Anfangserfolgen 
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bald gescheitert: eine makedonische Besatzung zog in 
Munichia ein. Spatere Versuche ahnlicher Art mif- 
eliickten ebenso. Der Staat blieb unter Makedoniens 
Oberhoheit. Aber noch war seine geistige Bedeutung 
eroB: es schenkte der Welt die »neue« Komédie, und 
es spendete in seinen vier Philosophenschulen den 
Bildungsuchenden seine Weisheit. Ja spater, unter 
dem Schutze Roms, nach dem Ende des 3. Makedo- 
nischen Krieges (168) bis zum Aufstand in der Zeit 
Sullas, der die Stadt 86 belagert und erobert, ist 
Athens Bedeutung als Statte der Bildung sogar wieder 
gestiegen. Daun tritt der Freistaat Rkodos an seine 
Stelle. 

Aber der Mittelpunkt der hellenischen Kultur wie des 
Handels der Welt wurde durch die ersten Ptolemaier 
Alexandreia'. Der Turm auf der Insel Pharos,der dann 
als Leuchtturm ausgebaut wurde, der Ahnherr nicht 
nur aller spateren Leuchtttirme, sondern, wie es 
scheint, auch der Minaretts und der Kirchttirme, wies 
Schiffen aus allen Himmelsgegenden den Weg in den 
Hafen Alexandreias, und wenn diese Stadt griechisch 
war nach der herrschenden Sprache, der ganz einheit- 
lichen, neuen Anlage und dem Stil der offentlichen 
und der Burgerhauser, so war im Hafenviertel ein Ge- 
wimmel von Menschen aller méglichen Rassen und 
Sprachen zu sehen. Diese grofte Stadt des Mittelmeer- 
gebietes war keine Polis mehr im alten Sinne; sie hatte 
etwas Ubernationales. Durch die Berufung bedeuten- 
der Manner aus anderen griechischen Landern wurde 
sie Statte der Wissenschaft und der Poesie, und wie in 
Athen Akademie und Peripatos, so vereinte hier die er- 
lesenen Geister das »Museion«, die neu geschaffene Ge- 
+ Vgl. E. Bethe, Tausend Jahre altgriechischen Lebens _ 
S.107 ff., Wilamowitz,Hellenistische Dichtung (1924) 1152 ff. 


Einleitung zur hellenistischen Epoche So 


baudeanlage einer dem Musendienst gewidmeten 
Kultgemeinde. Die groBe Bibliothek, schon unter Pto- 
lemaios I. geplant, wurde unter Ptolemaios IT. gegriin- 
det; sie sollte die gesamte nationale griechische Litera- 
tur vereinen. An Biicherrollen zahlte man schon unter 
den Ptolemaiern allein in der eigentlichen Haupt- 
bibliothek 490000, in einer Nebenbibliothek 42800. 
Der Buchhandel bliihte machtig auf, die Buchherstel- 
lung wurde vervollkommnet. Aus Agypten stammte 
ja schon das Material, der Papyrus?, aus dem das halt- 
barste Papier hergestellt wurde, das die Welt bisher 
besessen hat. In dieser Zeit kamen auch illustrierte 
Biicher auf. In den neuen schwierigen mathemati- 
schen, medizinischen, botanischen Abhandlungen 
wurden Abbildungen eine Notwendigkeit, Dichtun- 
gen wurden sie ein Schmuck. 

Auch Antiocheia in Syrien, die Hauptstadt des Seleu- 
kidenreiches, wurde ein Mittelpunkt hellenischer 
Kultur, wenn auch von weit geringerer Bedeutung. 
Die Attaliden machten Pergamon zum geistigen Zen- 
trum Kleinasiens; schon der Zeusaltar, der »Satans 
Stuhl« der Offenbarung Johannis (2, 13), gibt von der 
Macht und Pracht der Stadt, von der Leidenschaft 
ibres kiinstlerischen Wollens eine Vorstellung. Die 
deutschen Ausgrabungen haben dort eine Welt von 
Schénheit und Klugheit in der baulichen Ausgestal- 
tung der Stadt erschlossen. Im Wetteifer mit Alexan- 
dreia wurde auch eine groBe Bibliothek gegriindet 
und wissenschaftliche Arbeit gepflegt. Bibliotheken 
kleinerer Art werden bald viele Stadte besessen 
haben. 

Literatur, bildende Kunst und Wissenschaft aber blu- 
hen in diesem Zeitalter nicht als der natiirliche Aus- 


1 Vgl. den Anhang. 
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druck der Kraft des Volkes; sie werden vielmehr ent- 
scheidend gefordert, ja erhalten und getragen durch 
den Willen bestimmter Einzelpersénlichkeiten, der 
Fiirsten, und die Sphare des Hofes ist die Luft, wo 
diese Arbeit nun am besten gedeiht. Die Kénige sind 
es, die die vorbildlichen Bibliotheken griinden, der 
Wissenschaft eine Statte runhigen Gedeihens bereiten, 
Wissenschaftlern und Dichtern ein sorgenfreies Le- 
ben verschaffen. Sie lassen bauen, nach einheitlichem, 
groBziigigem Plan, und statten die Feste aus, in noch 
weit prachtigeren Formen als einst Athen. 

Dammit ist aber auch zugleich gesagt, daB die Leistung 
des Geistes nicht mehr im Volke selbst wurzelte. Wohl 
fesselten Tragédie und Komédie wie die gymnischen 
Agone nach wie vor die Gesamtheit der Biirger, aber 
die fiir diese Epoche charakteristischen Werke wen- 
deten sich gerade nicht an das Volk, sie waren der gro- 
Ben Menge gar nicht verstandlich gewesen. Eine be- 
klagenswerte, ungesunde, ja gefahrliche Scheidung 
trat ein zwischen den »Gebildeten« und den »Nicht- 
gebildeten« — die aber alle lesen und schreiben lern- 
ten! Ein »gebildeter« Dichter schrieb fur einen ge- 
bildeten Hoérer. Und diese Kluft wurde nur immer 
breiter: es konnte ein Ruhm werden, fiir einen még- 
lichst kleinen Kreis zu schaffen. Umgekehrt suchten 
und fanden die Leute des Volkes Freude an Werken, 
die der Oberschicht abgeschmackt scheinen muBten. 
So ist hier eigentlich das zerstort, worauf die geheim- 
nisvolle GroBe der geistigen Leistung hellenischer 
Friihzeit und klassischer Epoche beruht: die Einheit 
des Geistes im Volk, die Kinheit von Natur und Kunst 
im Werk. 

GroBe haben die literarischen Werke der hellenisti- 
schen Zeit — von den wissenschaftlichen jetzt abge- 
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sehen — nicht. Das Land mit den ragenden Hoch- 
gipfeln — unter denen die héchsten sind und bleiben: 
Homer, die attische Tragédie und Platon — liegt weit 
hinter uns. Reiche Eigenart aber und reizvoller Klang, 
Schénheit der Form und Tiefe des Gedankens fehlen 
auch den Werken dieser Epoche nicht. Doch es bedarf 
eines geduldigen Sinnes und eines feinen Ohres, um 
davon noch heute etwas zu verspiiren. 


1. DICHTUNG DRAMATISCHER ART 


In der dramatischen Kunst ist der Zusammenhang 
der hellenistischen mit der klassischen Zeit am stark- 
sten. Euripides blieb Herr der Biihne auch jetzt noch, 
er wurde auf den groBen, schénen Theatern weiter- 
gespielt, die wir z. B. noch in Epidaurus, Priene, Per- 
gamon, Milet bewundern konnen. Aber der Zahl nach 
standen die Euripideischen Stiicke — und die anderen, 
die als »alte« wieder aufgefiihrt wurden — weit zuriick 
hinter den neu gedichteten, deren Zahl auf viele 
Hunderte anzusetzen ist. Uns gestattet die Uberliefe- 
rung nicht, von ihnen eine deutliche Vorstellung zu 
gewinnen!. Sicher aber ist, daB man auer den alten 
und auch neu aufgesuchten Stoffen des Mythos jetzt 
auch zuweilen geschichtliche darstellte, selbst solche 
aus jiungst vergangener Zeit. Von vier solchen Tra- 
godien wissen wir: von der ‘Mausolos’ genannten des 
Theodektes, die am Hofe der Karischen Koniginwitwe 
Artemisia aufgefiihrt wurde — es ist derselbe Mauso- 
los, dem sie das Mausoleum errichten lief —, ferner 


1 Uber die schwierigen Fragen des hellenistischen Dramas 
unterrichtet am besten der Artikel Tragoedia von K. Ziegler 
in Pauly-Wissowas Realencyklopadie der classischen Alter- 


tumswissenschaft. 
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von den Tragédien des Moschion *Themistokles’ und 
‘Die Leute von Pherai’? — hierin war der Tod des 
Tyrannen Alexander von Pherai in Thessalien dar- 
gestellt —; endlich wissen wir von den ‘Kassandreern’ 
des Lykophron von Chalkis auf Euboia. Dieser ge- 
horte zu der sogenannten Plejade, dem Siebengestirn 
tragischer Dichter, die am Hofe des Ptolemaios II. 
Philadelphos (285-247) wirkten. Ihr Ruhm war groB; 
aber das ist ungefahr auch alles, was wir zu sagen 
wissen. Nicht einmal die Namen der Sieben sind ein- 
hellig tiberliefert; eim Urteil uber ihre Kunst ist uns 
vollig verwehrt, nur einige Riickschlisse auf ihren 
Stil sind gestattet, z. B. aus der hellenistischen Poetik, 
wie sie uns vor allem in der rémischen Bearbeitung 
des Horaz, in der sogenannten Ars poetica, vorliegt. 
Es war eine seltsame Frucht der Gelehrsamkeit, als 
man den Namen Plejade in Frankreich auf Ronsard 
(gest. 1585) und seine Dichtergefahrten tibertrug. 

Der Tragiker Lykophron aber hat nicht nur, im 
Bunde mit anderen, dem alten Satyrspiel, dem SchluB- 
stuck der attischen Tragédienaufftiihrung, neue Kraft 
einzufloBen sich bemiuht, z. B. dadurch, daB er es mit 
persénlichem Spott in der Art der alten Komédie 
wurzte, sondern auch ein groBes, weitgeschwungenes 
Kinzelgedicht in tragischen Trimetern geschaffen, das 
zu den seltsamsten Werken der Weltliteratur ge- 
hort'. Es heiBt ‘Alexandra’, d. i. Kassandra, so wie ihr 
Bruder Paris auch Alexander genannt wird, und ent- 
halt einen Botenbericht an ihren Vater Priamos wber 


1 Volistandige Ubersetzung von C. yv. Holzinger in seiner 
Ausgabe. Hierzu vgl. wie zu dem gesamten Gebiet der 
alexandrinischen Dichtung Wilamowitzens Hellenistische 
Dichtung I. IT und A. Kértes Die Hellenistische Dichtung 
(1925). 
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die Weissagungen, die sie am ersten Tage von Troias, 
aber auch von Hellas’ Ungliick, namlich dem der Ab- 
reise’ des Paris nach Sparta, »der Kehle lorbeerduft’- 
gem Schlund entsandte«. So wie die Orakelspriiche 
Delphis und die Sibyllinischen Weissagungen ihr Ge- 
heimnis nur andeutend kundtun, so redet auch hier 
Kassandra in dunklen Umschreibungen, mit ganz ent- 
legenen Worten, unter Verwendung der seltensten 
geographischen und mythologischen Kenntnisse. So 
ist das Ganze eine einzige Charade, an der der Leser 
seine Geisteskraft erproben, seinen Witz tiben soll. 
Unter den vielen Prophezeiungen sind auch die von 
der Griindung Roms und der Herrschaft der Romer, 
der Nachkommen Troias, tiber Italien, von Alexanders 
Eroberungszug und der endlichen Beilegung des ur- 
alten Zwistes zwischen Asien und Europa. Und der 
Dichter hat mit seinem Ratselwerk erreicht, was er 
wollte: es ist lange Zeit hindurch, sogar in der Schule, 
gelesen worden und so auch uns erhalten geblieben. 


Ein Gebiet lebendiger, reicher dramatischer Kunst 
betreten wir erst, wenn wir uns zur Komoédie wenden. 
»Alte« und »meue« Komédie stellen die antiken Theo- 
retiker als die entscheidenden gegensatzlichen For- 
men hin; die von manchen dazu angesetzte »mittlere« 
(s. S. 219) bildet nur den Ubergang zu der neuen Stil- 
gattung. 

Diese neve Komodie ist wirklich in Athen beheimatet, 
wenn dies auch eine Stadt sehr anderen Geistes ist als 
die des 5. und die der ersten beiden Drittel des 4+. Jahr- 
hunderts. Hier wird sie gedichtet, hier gespielt, ehe 
die Wanderung durch die hellenische Welt beginnt. 
Der groBte ihrer Dichter, Menander, ist sogar dem 
Rufe des Kénigs Ptolemaios, Alexandreia statt Athen 
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als Wohnsitz zu wahlen, nicht gefolgt. Dieses Lust- 
spiel ist wirklich »attisches Salz«. 

Drei Namen von Dichtern der neuen Komédie iiber- 
strahlen den Ruhm vieler anderer: Menander (ca. 542 
bis ca. 293), Philemon (361-263?) und Diphilos (geb. vor 
350, gest. nach Menander). Zusammen zahlte man 
’ yon ihnen etwa 300 aufgefiihrte Stiicke, so rasch und 
leicht ging die Produktion, so fest war die Technik. 
Philemon hatte zu seinen Lebzeiten den gré8ten Er- 
folg von den dreien, spater wuchs der Menanders weit 
uber den seinen hinaus. Menander war ein Schiiler 
Theophrasts, des Nachfolgers des Aristoteles, ein Ju- 
gendfreund des Philosophen Epikur. 

Ein vollstandiges Stuck dieser Literaturgattung be- 
sitzen wir noch nicht; aber die miihsamen Versuche, 
aus den roémischen Bearbeitungen des Plautus und 
Terenz und aus einer Fiille winziger Bruchstiicke ein 
Bild des Originals wiederzugewinnen, haben seit eini- 
gen Jahrzehnten Papyrusfunde in eine reizvolle und 
lohnende Aufgabe verwandelt. Seit 1898 haben wir 
eine ganze Anzahl von Menanderpapyri erhalten. 
Dank sei vor allem einem Justitiar von Aphroditopolis 
in Agypten, der in der Zeit Justins II. emen groBen 
Topf mit Urkunden dadurch geschiitzt hat, daB er 
makulierte Bucher, darunter eime Menanderausgabe, 
darauflegte! So ist es auch gelungen, wenigstens von 
einem Stiick, dem ‘Schiedsgericht’, etwa zwei Drittel 
wiederzugewinnenl. 

Philemon und Menander waren begeisterte Anhanger 
des Euripides. In einem Stiick Philemons (130)? kamen 
die Verse vor: 

1 Verdeutscht von A. Korte und F. v. Oppeln-Bronikowski; 
vgl. auch R. Harder, Die Antike XV (1939) 51. — 2? Die Zah- 
len bedeuten die Fragmentzahlen in der Sammlung von 
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Wenn denn in Wahrheit, so wie manche sagen, 

Die Abgestorbnen noch Empfindung hitten, 

Hangt ich mich auf, Euripides zu sehn, 
Und Diphilos (60) nennt ihn einmal den »goldenen« 
Euripides. Eine Nachfahrin zugleich der alten Kom6- 
die und der spateuripideischen Tragodie ist dieses 
Spiel, und wenn wir sahen, da8 bei Euripides das Tra- 
gische zuletzt gar ins Komische tibergeht, so hat um- 
gekehrt dieses Lustspiel durchaus ernsthafte Szenen. 
Der jauchzende dionysische Uberschwang der alten 
Zeit ist gar sehr gedampft. Wir lacheln mehr, als daB 
wir lachen, und mehr als eine Person riihrt uns sogar 
durch ihre Traénen. »Die Trauer hat als Frucht die 
Trane, wie die Baume die ihre«, sagt Philemon (73). 
Gesetz ist nur, daB das Ende heiter ist und der Bése- 
wicht seine Strafe bekommt. 
An bestimmten, oft wiederkehrenden Motiven wird 
der EinfluB der Euripideischen Kunst besonders deut- 
lich. Da ist die Liebe mit ihrem Leid und ihrem Gliick, 
ihren Intrigen und Handeln, die immer wieder an- 
klingt, und eben seit dieser Komédie ist sie im Lust- 
spiel Europas so recht heimisch. Uberraschende Wie- 
dererkennung verloren Geglaubter, ausgesetzter Kin- 
der durch ihre Eltern, geliebter Madchen durch den 
liebenden Jingling, ist auch ein besonders haufiges, 
von Euripides stammendes Einzelmotiv. Hs ist sogar 
beobachtet worden, da8 Menander eine ganze, wich- 
tige Szene — die Schiedsgerichtszene in dem danach 
genannten Stiick — auf Grund einer Euripideischen 
gedichtet hat. Zu den Menschen der spateuripide- 
ischen Welt wie dem Bauer der ‘Elektra’, dem Phryger 
des ‘Orest’, dem Vater (Agamemnon) der ‘Aulischen 


Kock; spater bezeichnen die Zahlen ohne weiteren Zusatz 


Menanderverse. 
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Iphigenie’ finden wir hier Parallelgestalten. Und 
schon jetzt sei auch auf die allgemeinen Gedanken, 
Gnomen genannt, hingewiesen, die diese Komédie, 
der ernsteren Schwester folgend, zu Schmuck und 
Vertiefung sparsam zwar — viel sparsamer, als wir 
friiher nach den antiken Zitaten annehmen muBten —, 
aber sehr wirkungsvoll einwebt. 

Bereits diese Andeutungen zeigen, da die Sphare 
dieses Spiels einen bestimmten gesellschaftlichen 
Kreis darstellt. In der Tat handelt es sich allermeist 
um Familienangelegenheiten von Kleinbiirgern. Die 
leidenschaftliche Teilnahme am 6ffentlichen Leben, 
Kern und Kraft der alten Komédie, ist nun langst ge- 
schwunden ; dann und wann gibt es noch eine bissige 
Bemerkung gegen eine StadtgréBe, aber der Wellen- 
schlag der groBen Politik flutet nicht hinein in diesen 
wohlgeschiitzten kleinen Hafen. Es ist auch oft eine 
recht unerfreuliche Gesellschaft, deren Abenteuer wir 
mit durchleben: junge Manner, die Birgertéchter 
vergewaltigen, Soldner und fremde Offiziere, die in 
Athen ihr Beutegeld verzehren, Hetaren und ihr An- 
hang, Kuppler und Parasiten. Die Atmosphiare ist 
etwas stickig, trotz der Wohlanstandigkeit der Worte. 
Aber die Handlung als solche ist dem Dichter wenig 
wichtig, was sich schon in der haufigen Wiederholung 
derselben Motive zeigt; ja, bestimmte Manner- und 
Frauennamen haben geradezu typische Bedeutung 
fiir gewisse Rollen, und es gab sogar Komédien von 
fast gleicher Handlung. »Menander«, sagt Terenz im 
Prolog zu seiner ‘Andria’, »hat das ‘Madchen aus An- 
dros’ und das ‘Madchen aus Perinthos’ gedichtet; wer 
eins von beiden Stiicken richtig kennt, kennt beide, 
so gleich sind sie an Inhalt, aber ungleich ausgefiihrt 
in Sprache und Stil.« Das ist die immer wieder neue 
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Kunst dieser Dichter: reizvolle Abwechslung bei ahn- 
lichem Stoffe, feine Zeichnung der Menschen in ihrem 
liebe- oder haBvollen Verkehr miteinander, in ihren 
kleinen und ihnen doch so groB diinkenden Schick- 
salen. Scharfe Beobachtung individueller Ziige ist die 
Voraussetzung dafiir. Der Dichter kann das Beob- 
achtetezum Typus steigern, wie es der Philosoph Theo- 
phrast auf seine Weise getan hat. Solche Typen dieser 
Koméddie sind z. B. der Geizhals und der Schmeichler, 
der Leichtfu8 und die Hetire, der Sdldner und der 
verschmitzte Sklave (dieser schon eine Lieblingsfigur 
der alten Komédie), der Koch und der Parasit. Den 
Hintergrund der menschlichen Beziehungen aber bil- 
den allgemeine Gedanken, Gesellschaftsprobleme, wie 
sie die Sophistik aufgeworfen und Euripides im mythi- 
schen Gewande hat erscheinen lassen, wie das Verhalt- 
nis der Vater zu den Sdhnen, des Reichen zum Armen, 
des Herrn zum Sklaven; Fragen nach dem Wert der 
Ehe; Reflexionen tuber Stadt- und Landleben, wiber 
Hellenen- und Barbarentum. Nicht wenige dieser 
Themen, dieser Gestalten leben im franzdésischen und 
italienischen Lustspiel vergangener Zeiten, ja ganz 
allgemein im Lustspiel der Gegenwart fort. 

Die Umsetzung der Handlung und der Personen aus 
der Sphiare des Phantastischen, in der die alte Kom6- 
die lebte, in die der Birgerlichkeit hatte auch zur 
Folge, daB das Kostiim des Schauspielers sich der 
Tracht des téglichen Lebens anpafite, die Grotesk- 
maske nur noch fiir wenige Rollen verwendet und die 
Mitwirkung des Chores nun durchgehend darauf be- 
schrankt wurde, Zwischenaktmusik zu machen. Die 
Versmabe der Schauspieler sind, soweit wir sehen, 
fast nur iambische Trimeter! und gelegentlich tro- 
1 Mit Recht vertritt Korte den Standpunkt, dafs fiir Menan- 
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chaische Tetrameter; musikalische Begleitung wird 
es ganz selten gegeben haben. Aber auch diese Sprech- 
verse sind Musik, sie rauschen leicht und sanft dahin, 
doch spritzen sie auch wie die Wellen, und ganz rasch 
kann Rede und Gegenrede, zuweilen nur aus einem 
Wort bestehend, aufeinander folgen. Oft flieBt der 
Gedanke iiber das Versende hiniber, als sei da gar 
keine Grenze. Die Sprache ist ganz miihelos zu ver- 
stehen, es ist Umgangssprache, aber adlig in der Form, 
durchsichtig wie Kristall. So hat die Muse noch ein- 
mal, ein letztes Mal, Athen vergonnt, etwas zu schaf- 
fen, in dem Natur und Kunst ganz vereint waren. 
Diese alleemeinen Gedanken tiber den Geist der 
neuen Komédie versuchen wir nun durch ausgewahlte 
Versbeispiele noch zu verdeutlichen. 
Die Gotter waren der alten Komédie zwar auch ein 
Gegenstand derben Spottes, aber sie stehen doch als 
bedeutende Macht hinter dem Spiel, das ihren Kult 
verherrlicht. Auch jetzt noch sind die Komédien 
Schmuck des Dionysosfestes, doch die Géttermacht 
hat sich nur allzusehr verflichtigt. Bezeichnend ist 
die Unterhaltung zwischen dem alten Smikrines und 
dem kecken Sklaven Onesimos im ‘Schiedsgericht’ 
(V. 545 ff. mit Korte): 

Smikrines : 
Bei Gottern und Dimonen — 

Onesimos: 

Meinst du denn, 

Die Gétter hatten so viel Zeit, daB sie 
Tagtaglich Leid und Gliick dem einzelnen 
Zuteilen, Smikrines? 


ders fliissigen Vers im Deutschen am geeignetsten der 
Blankvers steht; nur im Ausnahmefall haben wir den Tri- 
meter beibehalten. ; 
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Smikrines : 


Was schwatzt du da? 


Onesimos : 


Ich will es dir erklaren. Stadte gibt’s 

Im ganzen Rund wohl tausend. Eine jede 
Bewohnen an die dreiBigtausend Menschen. 

Und jeden einzelnen yon diesen sollen 

Die Gotter schirmen oder strafen? Wie? 

Dann fihren sie ein arg geplagtes Leben. 

— So kimmern sie sich gar nicht um die Menschen? 
Wirst du nun fragen. — Doch; sie fiigen jedem 
Als Kommandanten den Charakter ein. 

Der bringt zu Fall den einen, ist er bés; 

Den andern schiitzt er. Das ist unser Gott. 

Er tragt die Schuld dran, ob es einem gut, 

Ob es ihm schlecht ergeht. Ihn gut zu stimmen, 
Vermeide alles Schlechte, alles Dumme, 

Dann wird dir’s wohlergehen. 


Zu diesem Urteil iiber die Gotter, die hier gesehen 
werden etwa wie die ohnmiachtigen Gestalten der 
Epikureischen Philosophie, stimmt es, da diese Ko- 
médie immer wieder das launische Spiel der Tyche, 
die unberechenbaren Wechselfalle des Lebens, den 
yautomatischen« Verlauf des Ganzen hervorhebt, zu- 
weilen geradezu in einem leidenschaftlichen Tone. 
Und wenn einmal ein echt religidses Gefiih] hervor- 
bricht, so sind es nicht die alten gottlichen Gestalten, 
welche die Andacht wecken, sondern die Natur, die 
Elemente. Menander (481) 1aBt einmal versichern: 


Wer ist der Gliicklichste? Ich will’s dir sagen: 
Wer ohne Leid die hehren Elemente 
Geschaut und — dorthin eilt, woher er kam: 
Die Sonne, allen freundlich, Sterne, Wasser, 
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Die Wolken, Feuer. Magst du hundert Jahre 
Auch leben, mégen es ganz wenige sein, 
Nie wirst du Heiligeres sehn als dies. 


Wie ahnlich ist der Gedanke jenem Aristotelischen 
von den Maulwurfsmenschen, die zum erstenmal die 
Herrlichkeit des Kosmos schauen (s. S. 520), und doch 
im Grunde wie verschieden von ihm: dort wurde die 
Natur als der lebendige Beweis ftir das Dasein der 
Gotter als ihrer Schopfer gepriesen, und die Verehrung 
hatte den Klang begliickter Lebensbejahung, hier 
JaBt sie nur die alte diistere Weisheit aufklingen, daB 
der friihe Tod der beste ist. Menander (125) ist es ja 
auch, der den allberthmten Vers gepragt hat: 


Wen heb die Gétter haben, der stirbt jung. 


Das innere Wesen des einzelnen Menschen, wie wir 
schon horten, sein »Charakter« (d. h. Pragung), »der 
aus seiner Rede kenntlich wird« (72), seine »Art und 
Weise«, wie es oft heiBt, bringt inm sein Geschick, ist 
ihm sein Damon. So hatte einst orakelhaft-dunkel 
schon Heraklit gesprochen (Fr. 119), nun klingt es wie 
etwas Allbekanntes (550): 


Jedwedem Menschen tritt, wenn er geboren, 
Ein Damon an die Seite, guter Fiihrer 
Fiir ihn durch das Geheimnis dieses Lebens. 


Gerade seine Eigentiunlichkeit ist dem Menschen im 
Unterschied von den Tieren seine Lust und seine 
Qual; denn »wenn man 30000 Fuchse zusammen- 
bringt, so wird man an allen insgesamt nur eine Art 
und Weise wahrnehmen; bei uns dagegen: soviel 
Personen an Zahl, so viele Arten kann man im einzel- 
nen sehen« (Phil. 89). Eine bertihmte Komédie Me- 
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nanders, die Terenz bearbeitet hat, heiBt bezeichnen- 
derweise ‘Der Selbstqualer’. Héren wir aus dem 
*Schiedsgericht’ die Vorwiirfe, die sich ein junger 
Mann macht, weil er einen (vermeintlichen) Fehltritt 
seiner Gattin im Gegensatz zu einem eigenen hart 
beurteilt hat (V. 487 ff. mit Korte): 


Charisios: 
Ich war so einer von den Tugendstolzen, 
Ich untersuchte, was das Gute sei 
Und was das Bose, war im Leben selbst 
Ganz ohne Fehl’ und Tadel; da hat mir 
Die Gottheit gut den Kopf zurechtgesetzt. 
Sie fiihrt mir zu Gemiit: Ein Mensch bist du, 
Unseliger, und doch blahst du dich auf 
Und redest groBe Worte. Deines Weibes 
Unschuldig Ungliick willst du nicht ertragen: 
Nun zeigt sich, daB du selbst gefallen bist, 
Genau wie sie. Doch sie laBt Milde walten, 
Und du beschimpftest sie. Bald wird es klar, 
DaB du nicht ungliicklich geworden nur, 
Nein, toricht auch und schlecht. — Sprach sie etwa 
Zum Vater so, wie du zu ihr gesprochen? 
Sie sei gekommen, sagt sie, als Genossin 
Fiirs ganze Leben, nimmer diirfe'sie 
Im Ungliick ihren Gatten feig’ verlassen. 
Doch du, der du voll Hochmut stets gewesen.. . — 


Liebesnot, die schlaflose Nachte bringt, bis zur Ver- 
zweiflung, ja bis zum Gedanken an Selbstmord fiih- 
ren kann, Neid und Mi®geunst sehen wir hier ebenso 
aus dem Inneren der Menschen emporquellen wie 
Ubermut, Spott und Schadenfreude — die wir aller- 
dings durch Einzelbeispiele nicht so sichtbar machen 
kénnen. | 

So ist nicht mehr der altattische Birger, der fest mit 
beiden FiiBen auf dem Heimatboden steht, dem das 
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Geschick seiner Polis auch das eigene Leben gestaltet, 
die Person des Spieles, sondern der Mensch schlecht- 
hin. Dieses Wort »Mensch« klingt uns jetzt immer 
wieder entgegen. Einige bezeichnende Beispiele von 
sehr vielen: 


Was fiir ein artig Ding der Mensch, wenn Mensch 
er ist. (761) 


Ein Mensch bin ich. Nichts diinkt mich fremd, 
was menschlich ist?. 


Ich fehlte als ein Mensch; kein Wunder ist’s. (499) 


Ich traure freilich bis zam UbermaB 

Bei dem Gescheh’nen. Doch in meiner Trauer 

Regt sich zugleich der Geist. Das ist es, was 

Mich aufrecht halt und mich zum Menschen 
macht. (Phil. 135) 


Den Menschen ist das Wort des Kummers Arzt. (559) 
Aber: 


Alles, was Gott tut, schweigend fiihrt er’s aus. (818) 


Bei solcher Wertung des rein Menschlichen ist es kein 
Wunder, da8 an den Sklaven oft der gleiche MaBstab 
angelegt wird wie an den Freien, ja fein hat man 
beobachtet, wie Menander in seinem ‘Heros? einen 


1Uns nur aus Terenz, Heaut. V. 77 bekannt, von Wilamo- 
witz, Reden und Vortrige II 1811, doch wohl nicht richtig 
beurteilt. GewiB dient der Vers im Stiick zur Entschul- 
digung einer unpassenden Neugierde, aber die Bedeutung 
eines solchen Wortes liegt doch gerade in seinem Doppel- 
sinn: es kommt ihm eben auch die allgemeine Bedeutung 
zu, daB alles Menschliche unsere Teilnahme weckt. Der 
Neugierige zitiert sozusagen. 
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jungen Sklaven einfiihrt, dessen reine Liebe weit 
hoher steht als die triibe Leidenschaft manches jener 
Herrenséhnchen. Uberhaupt hat der Sklave hier nicht 
geringe Bedeutung im Biirgerhaus, ebenso fiir die 
Aufziehung der kleinen Kinder wie fiir die Erziehung 
des Jiinglings. 

Freundschaft und Menschenfreundlichkeit, Philan- 
thropia genannt, gelten viel unter diesen Menschen. 


Wenn wir uns alle stets zu Hilfe kimen, 
Keinem, der Mensch ist, fehlte es an Gliick, 


heiBt es (679); ja dieses sich gegenseitig Unterstiitzen 
wird sogar »etwas Unvergangliches« genannt (128). 
Aber die weltschmerzliche Stimmung, die wir schon 
kennen, findet wiederholt in dem Gedanken Ausdruck, 
daB das rein instinktmaBig lebende Tier es eigentlich 
besser hat als der Mensch (534; Phil. 88. 93). Wenn 
der alten Seelenwanderungslehre Tiere und Pflanzen 
untergeordnete Formen waren, so sagt der Kraton der 
Menandrischen ‘Prophetin’: Wenn ein Gott mir sagte: 
»Du kannst werden, was du willst, Hund, Schaf, Bock, 
Mensch, Pferd; denn du muBt zweimal leben, das ist 
Bestimmung; nun wahle, was du willst!«, so wiirde 
ich wohl sofort sagen: »Mach mich zu allem lieber als 
zum Menschen !?« 

Die lyrisch-heitere Stimmung fruherer Lustspiel- 
chorgesinge umfangt uns nun nicht mehr; sondern 
wir héren nicht selten den Ausdruck etwas miuder, 
reifer Weisheit und Menschenkenntnis. Gerade aber 
die Allgemeingiiltigkeit der Gedanken, das Fehlen 
eines besonderen Stadtkolorits half der Verbreitung 
dieser Komédie und ihrer Wirkungsdauer. Wie die Auf- 
fiihrungen viele Jahrhunderte hindurch stattfanden, 


1 Vgl. S. 1473, 
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so hat man aus den Stiicken auch vielbenutzte Bliiten- 
lesen, ahnlich einer Sprichwortsammlung, hergestellt. 
Den Romern wurde die neue Komédie durch latei- 
nische Bearbeitung vertraut: Plautus verwandelte sie 
in eine andere, den Romern seiner Generation ge- 
mae Stilgattung, Terenz schmiegte sich dem Origi- 
nal weit mehr an. Freilich die gebildeten, des Grie- 
chischen kundigen Romer haben wiederholt den Ab- 
stand dieser und der anderen lateinischen Dichter von 
den hellenischen beklagt; im giinstigsten Falle war 
Terenz fiir Cisar ein »halbierter Menander«. Trotz- 
dem geht die Wirkung der Griechen eben durch 
Plautus und Terenz auf das Abendland weiter. Casar 
hat zwar nicht, wie gesagt wurde, den entscheidenden 
Ubergang tiber den Rubikon mit einem Menander- 
zitat begleitet — vielmehr ist das »Der Wiirfel ist 
hochgeworfen!« ein sprichwortlicher griechischer 
Ausdruck! —, aber Augustus hat wirklich auf dem 
Sterbebette Verse der neuen Komédie zitiert, die die 
Summe seines Lebens ziehen sollten: »Da das Spiel 
gut gelungen, so klatscht Beifall und gebt alle uns 
freundschaftlich Geleit!« Gerade dies war namlich ein 
mehrfach von dieser Komédie wie von der Stoa aus- 
gefiihrtes Bild, daB das Leben einem Schauspiele 
gleiche, in dem jeder die ihm vom Schicksal zugewie- 
sene Rolle so gut wie mdglich zu spielen habe; es gebe 
freilich auch Statistenrollen (165, vgl. Adesp. 245 und 
unten S. 480). — Shakespeares »Wenn die Musik der 
Liebe Nahrung ist . . .« ist ein Gedanke Menanders?. 


1 Das hat gegentber der Auffassung von Wilamowitz ein 
neuer Papyrusfund gezeigt. Schon Kritias hat das Wort, 
und zwar in der der rémischen genau entsprechenden Form, 
am VersschluB vgl. Fragm. d. Vorsokr. HI 426, 25.—? Vgl. 
Wilamowitz, Reden aus der Kriegszeit S. 135". 
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Goethe hat in den Zahmen Xenien einmal Menander 
libersetzt: 


Die Axt erklingt, da blinkt schon jedes Beil; 
Die Eiche fallt, und jeder holzt sein Teil. 


Seine — in ahnlichem Sinne oft geauBerten — Worte: 
»Wie kann man sich selbst kennenlernen? Durch Be- 
trachten niemals, woh] aber durch Handeln. Versuche, 
deine Pflicht zu tun, und du weiBt gleich, was an dir 
ist« sind wie eine Umschreibung der Menander- 
verse (307): 

Dich selbst erkenne! Ja, du wirst’s, weiBt du, 

Was dein Geschaft ist und was du zu tun, 


und iiber seine Selbstbiographie setzte er — auf grie- 
chisch! — das Menanderwort 


Wer nicht geschunden wird, wird nicht erzogen. 


Zur dramatischen Dichtung im weiteren Sinne kann 
man auch die stellen, welche Mimus hie, die einst 
der Syrakusaner Sophron (s. S. 194) so meisterhaft ge- 
pflegt haben soll; und mimetische Dichtung, wieder- 
um im weiteren Sinne, umfaBt ein grofes Gebiet. 
Freilich wurde sie nie wie ein Theaterstiick gespielt, 
sondern immer nur von einem Kiinstler, offenbar un- 
ter Nachahmung der verschiedenen Stimmen, vor 
kleinerem oder groéBerem Kreis vorgetragen. Das 
meiste davon blieb unterhalb der eigentlichen Litera- 
tur. Diese burlesken Vortrage und karikierenden Steg- 
reifstticke haben gerade im Westen Griechenlands, 
auf sizilisch-italischem Gebiet, besonders gebluht, 


1 Bahnbrechend auf diesem Gebiet das Buch von H. Reich, 
Der Mimus (1905), das freilich so gut wie alle Literatur in 


yMimus« verwandelt. 
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dort, wo auch eine aus Tarent stammende Posse mit 
Gottertravestie, das Spiel der Rupel mit dem Namen 
»Phlyaken«, lebte, dem Rhinthon (um 300) literarische 
Form gab, und sie haben sich die Jahrhunderte hin- 
durch in immer neuer Gestalt gezeigt. In ununter- 
brochener Kette geht dieser Formenwandel des Mimus 
bis in unsere Tage hinein. Selbst der Moritatensaénger 
und der Zirkusclown sind noch Nachfahren jener 
alten Vortragskinstler. 

Hellenistische Mimen literarischer Art haben uns 
wieder Papyrusfunde kennen gelehrt. Den alten am 
nachsten stehen die Mimiamben des Herondas — auch 
die Namensform Herodas, selbst Herodes ist denkbar —, 
der VersmaB und Sprache des Ioniers Hipponax (s. 
S. 56) wiederaufleben lieB. Von dem Dichter wissen 
wir nichts Sicheres. Die Gedichte weisen in den Osten 
Griechenlands, z. B. nach der Insel Kos. Eine Erwah- 
nung des Kénigs Ptolemaios III. Euergetes (247-221) 
ist sicher. Seine Hinkiamben schildern in grob rea- 
listischer Kurze Szenen aus dem taglichen Leben; in 
einem uns schwer begreiflichen Gegensatz dazu steht 
die altertiimliche ionische Sprache, die nur der Ken- 
ner zu wirdigen wuBte. Wie sehr die »Wahrheit« das 
letzte Ziel seiner Vortragsstiicke ist, das sagt uns ein 
begeistertes Lob des groBen Malers Apelles, das er 
zwei Frauen bei der Betrachtung von Kunstschatzen 
eines Asklepiostempels anstimmen 1aBt': 


Phile: 
Den nackten Jungen hier wenn ich den kneife, 
Kriegt der nicht blaue Flecke, Kynno? Denn 
Die Fleischpartien auf dem Bilde sehn doch aus 
Wie warm pulsierend! Und das silberne 


1 Diese u. d. folg. Ubersetzung nach Crusius-Herzog, Die 
Mimiamb. d. H. (1926) u. Korte a. O. S. 274 ff. 
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Opfergeradt, wenn das Myellos oder 

Pataikiskos sieht, der Sohn des Lamprion, 

Schaun die sich nicht die Augen aus dem Kopf, 

Weil sie’s fiir echte Silberarbeit halten? 

Der Ochs dann und sein Treiber, samt dem Weibe, 

Das mitgeht, und der mit der Geierfratze 

Und der Kerl mit der stumpfen Nase da — 

Blickt ihnen allen nicht das helle Leben 

Aus ihren Augen? Meint’ ich nicht, es ware 

Unschicklich fiir ein Weib, laut schrie ich auf: 

Der Ochse, Kynnis, tut mir noch ein Leids an, 

So schielt er mit dem einen Aug’ heriiber! 
Kynno: 

Ja, Phile, wahr ist, was des Ephesiers 

Apelles Hand erschuf, in jedem Stiicke; 

Man kann nicht sagen: »Dieser Mann besaB 

Fiir’s eine Blick, doch andres lag ihm fern.« 

Wein, was ihm in den Sinn kam, darin konnt’ er 

Sich selbst mit Géttern messen. 


Das ist zugleich ein bedeutsames Zeugnis nicht nur 
fur den »Verismus<« der hellenistischen Malerei, son- 
dern auch fiir den Geschmack des Publikums. Wir 
vergleichen die Worte mit der bekannten Geschichte 
von den Malern Zeuxis und Parrhasios, die schon um 
die Wende des 5. und 4. Jahrhunderts wirkten (Pli- 
nius XXXV 65): »Mit Zeuxis soll sich Parrhasios in 
einen Wettkampf eingelassen haben, und als Zeuxis 
so treffend gemalte Trauben ausstellte, dal die Vogel 
zur Biihne geflogen kamen, soll er selbst einen Vor- 
hang ausgestellt haben, der einem wirklichen so tau- 
schend ahnlich sah, daB Zeuxis unwirsch ausrief, er 
solle doch endlich den Vorhang entfernen und sein 
Gemialde zeigen. SchlieBlich ward er seinen Irrtum 
gewahr, und mit aufrichtiger Beschamung erkannte 
er Parrhasios den Preis zu, weil er nur Vogel, Par- 
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rhasios aber ihn selbst, einen Kiinstler, hinters Licht 
gefiihrt habe.« Wie einfach dieser Vorwurf und diese 
Erzahlung verglichen mit der raffinierten hellenisti- 
schen Darstellung! 

Im Sinne seines Apelles gibt nun Herondas Dialog- 
szenen, die wie hier im Tempel, so auch vor Gericht 
spielen oder im Hause eines Lehrers — die Mutter 
bringt ihren faulen, nichtsnutzigen Jungen, um ihn 
durchpriigeln zu lassen, »bis die Sonne untergeht«-, 
im Heim einer verlassenen jungen Frau, die eine 
Kupplerin fiir einen anderen Mann gewinnen will, im 
Schusterladen und sonstwo. HaBliches und Gemeines 
tritt unverhillt hervor. Eine kulturgeschichtlich lehr- 
reiche Schilderung von Alexandreia gibt jene Kupple- 
rin, indem sie von dem verschwundenen Mann erzahlt: 


Seit Mandris nach Agypten fuhr, ging ja 

Der zehnte Monat schon ins Land, und er 

Schickt dir nicht einen Strich, nein, er hat dich ganz 
Vergessen: neuer Becher gibt ihm Trank. 

Dort aber ist der Gdttin Heim; denn alles, 

Was irgend auf der Erde ist und wird, 

Ist in Agypten: Reichtum, Ringschulen, 

Macht, heitrer Himmel, Ruhm, Schaustellungen, 
Philosophen, Goldgeschmeide, junge Manner, 
Der Geschwistergétter Tempel, der brave Konig?, 
Das Museum, Wein — kurz, alles Gute, was man 
Nur wiinschen mag, und Frauen erst, so viel, 

DaB selbst der Himmel — bei der Hadesbraut! — 
So vieler Sterne sich nicht rihmen kann. 


Noch ein dramatisches Vortragsstiick sehr anderer Art, 
das von einem uns Unbekannten gedichtet ist, kennen 


1 Die Geschwistergotter sind die verewigten Ptolemaios II. 
Philadelphos und Arsinoe; dann mu8 (nach Wilamowitz) 
der brave Kénig sein Sohn Euergetes sein. 
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wir seit einiger Zeit, das Lied' cines verlassenen Mad- 
chens, von einem Sanger, als Frau gekleidet, oder 
auch einer Saéngerin mit Instrumentalbegleitung vor- 
getragen, in freien Strophenformen. Der leidenschaft- 
liche Ton, die demiitige Gesinnung der Betrogenen, 
die wir uns nachts zum Hause des festefeiernden Ge- 
liebten gehend denken miissen, trifft uns noch heute 
mit eigentiimlicher Kraft: 


Frei wahlten wir beide das feste Band, 

Und Liebeswonne folgte der Neigung. 

‘Wie packt mich der Schmerz, denke ich dran, 

DaB er mich kiBte schon im Gedanken, 

Mich zu verraten, 

Unseres Zankes list’ger Erfinder. 

Mich aber schlug Eros in Banden, 

Er, der die Neigung zum Ziele fihrte. 

Nein, ich leugne nicht: ihn nur trag’ ich im Herzen. 


Thr Sterne, ihr leben, und hehre Nacht, meiner Sehnsucht 
Gefahrtin, 
Fiihrt mich auch jetzt zu ihm, 
Wohin Liebesgéttin und Eros der starke Bezwinger 
Mich Wehrlose treiben. 
Zum Mitgeleiter hab’ ich das machtige Feuer, 
Das in der Seele mir brennt. 
Aber das kranket mich, aber das schmerzet mich: 
Er, der Seelenbetorer, 
Der so stolz es verneinte, daB LiebesgenuB 
Das Ziel seines Sehnens, er hat nicht ertragen 
Den kleinen VerdruB! 

(Vor der Tir des Geliebten: ) 
Mich packt Wahnsinn an, Ejifersucht hat mich ganz, 
Mich brennt Liebesglut, ach, die Verlassene. 


1 Vgl. Wilamowitz, Des Madchens Klage, Nachr. d. Gott. 
Gesellsch. d. Wissenschaften 1896. 
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Doch das gewihre mir: wirf mir die Kranze zu, 
DaB ich in Einsamkeit sie an die Brust mir press’! 


Jag’ mich nicht fort, o Herr, nimm die VerstoBene 
In deinem Hause auf! Will deine Sklavin sein. 

(Keine Antwort; das Folgende zu sich: ) 
Rasende Leidenschaft immer nur Schmerzen schafft, 
Banne die Eifersucht, halte geduldig aus! 


Aber wenn einem nur du dich in Liebe gibst, 
Bist eine Torin du; das bringt den Wahnsinn dir. 
(Wieder zum Geliebten: ) 
Doch wisse: 
Voll Kraft ist mein Herz, wenn die Rachsucht es faBt. 
Ich rase, wenn des ich gedenke, 
DaB ich vereinsamt liegen muB 
Und du enteilst zu andrem Lieb. 


Sind wir auch jetzt entzweit, so mlissen wir gleich 
Uns wieder verséhnen. 

Wir haben ja Freunde; die sollen entscheiden 
Wessen die Schuld... 


Die dann folgenden Worte sind nicht mehr verstand- 
lich. — Solche Arien hat Plautus in seine Komédien 
wbernommen, und sie tragen nichtam wenigsten dazu 
bei, daB seine Spiele eine so buntscheckige, von der 
neuen Komédie stark abweichende Form haben. 


Mimetische Dichtungen in einer weit feineren Form 
als die bisher besprochenen, solche in epischer Stilisie- 
rung, lernen wir in den Gedichten Theokrits kennen. 
DaB sie uns erhalten geblieben sind, verdanken wir 
vor allem einer Sammlung des Grammatikers Arte- 
midor aus Sullanischer Zeit. ‘Bukolische Musen’ 
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nannte er sie, weil sie vornehmlich Hirtengesainge 
verschiedener hellenistischer Dichter enthielt. Linige 
weitere Theokritische Gedichte sind uns noch aus an- 
derer Quelle bekannt. Ihre Zah] war einst viel gréBer, 
ihre Form sehr verschieden, doch waren alle Werke 
der Kleinkunst. 7 

Am Ende des +. Jahrhunderts, etwa 305, ist Theokrit 
in Syrakus, wie er selbst in einem fiir eine Ausgabe 
seiner Gedichte verfertigten Begleitepigramm sagt, 
geboren. Einen — gemilderten — dorisch-syrakusani- 
schen Dialekt sprechen seine Hirten, wahrend er in 
anderen Gedichten die epische und die aiolische 
Sprache anwendet; stets aber ist die Ausdrucksweise 
sehr gewahlt, zuweilen kiinstlich, so daB sie sich dem 
Verstandnis nicht leicht erschlieBt. In Sizilien hat er 
um die Gunst Hierons, des spateren K6nigs von Syra- 
kus, geworben. Davon zeugen seine ‘Chariten’, die 
bescheidentlich um gastliche Aufnahme bitten und 
tuber den Geiz der Menschen und den Mangel an 
Kunstverstandnis in der Welt bittere Klage fuihren; 
diese Reichen sagen nur immer: »Mir ist naher das 
Knie als das Schienbein.« Wir sehen Theokrit aber 
auch auf der Insel Kos und in Alexandreia wirken. 
Auf Kos spielen einige Gedichte, und dort hat er im 
Kreise von Freunden, wie dem Dichter und Astro- 
nomen Arat und dem Arzt Nikias, die beide in seinen 
Gedichten angeredet werden, wohl seine gliicklichste 
Zeit verlebt. Nikias ist der, den Goethe-Amyntas an- 
redet in jener Elegie: 


Nikias, trefflicher Mann, du Arzt des Leibs und der Seele! 
Krank, ich bin es flirwahr; aber dein Mittel ist hart. 


Von Alexandreia gibt es kein farbenprachtigeres Bild 
als das, welches Theokrit in seinen ‘frauen am Ado- 
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nisfest? entworfen hat, und Ptolemaios Philadelphos 
hat er im Gedicht so umworben wie friiher Hieron. 
Sein weiteres Leben ist kaum zu erkennen. 
»Ridyllion«, d. i. »Kleine Einzelform«, nannte man 
diese Werkchen innerhalb des ganzen Buches; von 
unserer »Idylle« liegt gar nichts darin. Theokrits Hir- 
ten sind zwar durchaus in gewissem Sinne verklarte 
Gestalten, sie konnen durchweg schon singen und auf 
der Hirtenfléte spielen drauBen bei ihren Herden — 
nur nicht in der Mittagsstunde?: 


Ja nicht um Mittag, Schafer, die Syrinx blasen! Um Mittag 

Nicht! Pan fiirchten wir da! Denn er pflegt, vom Jagen 
‘ ermudet, 

Um die Stunde ja immer des Schlafs —, 


aber gesunde Empfindung, nicht siiBliche Sentimen- 
talitat ist innen eigen, selbst wenn sie Tone der Trauer 
anschlagen miissen. Da tragt ein Rinderhirt einem 
Ziegenhirten, den er im Bergwald getroffen hat, einen 
Kuhreigen vor, das schwermiitige Volkslied vom Tode 
des schénen, reinen Jiinglings Daphnis, des von Aphro- 
dite vergeblich geliebten und darum mit verderb- 
licher Liebe geschlagenen, hier in kunstvolle epische 
Form gefaBt?; da singt der Ziegenhirt eine Art Stand- 
chen fiir seine Amaryllis in der Grotte, die ihn jetzt 
verschmaht: 


Diinkt dir die Nase zu platt an mir, in der Nahe gesehen, 
Madchen? Zu lang mein Bart? ... 


Da unterhalten sich in dramatischer Form zwei Rin- 
derhirten tiberihre Tiere, ihre Herren, ihreGeliebten, 


1 Hier und im folgenden sind die trefflichen Ubersetzungen 
Morikes verwendet, die nur an wenigen Stellen einer Be- 
richtigung bediirfen. — *? In Wilamowitzens Daphnis, Reden 
und Vortrige I 275 ff. ubersetzt und erlautert. 
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zwei Schnitter singen zur Morgenarbeit, der eine ein 
starker Mann »mit prachtigem Schnauzbart«, der an- 
dere ein verliebter junger Bursch, der vom Alteren 
ausgelacht wird. Oder der Dichter erzahlt selbst und 
teilt dabei zwei verschiedene Hirtenlieder iiber die 
Liebe des Riesenhirten Polyphem zu Galateia mit, 


Sieger jedoch war keiner, denn fehllos sangen sie beide. 


Solches Wettsingen war volkstiimlich, hatten es doch 
schon in anderer Form die beiden Urvater der Poesie, 
Homer und Hesiod, gewibt (s?S. 39). Hier ist es zu 
einem bestimmten kinstlerischen Motiv geworden. 
Die kraftigen Tone Theokritischer Landschaftsmalerei 
JaBt uns am eindricklichsten Theokrits tErntefest? 
sehen. Das feiern an einem heiBen Sommertage einige 
Hirten, wie einer selbst erzahlt, auf einem Herren- 
hofe, aber hier sind die Hirtennamen wirklich Deck- 
und Necknamen fiir Theokrit selbst und seine koi- 
schen Freunde: ein bedenkliches Motiv, denn solches 
Verkleidungsspiel ist dann spater zur Maskerade der 
Schaferpoesie ausgeartet, die sonst dem echt Theokri- 
tischen Wesen ganz fern steht. Der SchluB des Ge- 
dichts, in dem es auch wieder einen Wettgesang gibt, 
lautet!: 

Da nahmen wir Platz auf schwellendem Lager 

Von duftigem Kalmus und frischen Reben. 

Zu Haupten rauschten Pappeln und Rustern; 

Aus naher Grotte rieselte plitschernd 

Das himmlische Naf des Nymphenbornes. 

Im Schatten der Biische tibten ihr Zirpen 

Geschiaftig die Grillen, die Sonnenkinder. 


1 Nach der Ubertragung von Wilamowitz a. O. S. 284, die 
den Hexameter in diesen Balladenvers umsetzt, wodurch 
der Charakter des Gedichts freilich veraindert wird. 
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Fern in den Dornen quakte der Laubfrosch, 
Sangen ihr Lied Lerchen und Finken, 

Die Taube gurrte. Uber den Spiegel 

Des Wasserchens huschten die braunen Bienen. 
Und tber allem der Duft des Sommers, 

Des Erntesegens, in Flur und Garten. 

Apfel und Birnen rollten in Fiille 

Zur Rechten und Linken; fruchtbeladen 
Hingen zu Boden die Schlehenzweige, 

Und eine Flasche war angebrochen 

Von einem Weinchen, vier Jahre gelagert. 
Thr Nymphen seid ja zu Haus bei Apollons 
Kastalischem Borne, nicht wahr, ihr Nymphen: 
Die Sorte wares, die der alte Chiron 

Dem Herakles in der Felsengrotte 

Der Pholoe auftrug? Dieser Nektar 

Bezwang auch den wiisten | sizilischen Hirten, 
Den Polyphem, der mit ganzen Bergen 

Nach dem Schiffe warf; in der Hiirde muBte 
Der Riese zum Tanz _ seine Beine recken. 

So késthchen Trank hat euer Wasser, 

Ihr Nymphen, damals neben Demeters 

Altar gektihlt. Auf ihrer Tenne 

Mécht’ ich noch einmal_ die schwere Schaufel 
In den hohen Haufen des Kornes stecken, 
DaB gnadigen Auges die Gottin griiBte, 

In beiden Handen Ahren und Mohn. 


Wir gedenken der Sommerlandschaft, die uns Platons 
‘Phaidros? spiiren lie8: da wurde die Stimmung nur 
durch leise andeutendes Wort des Dichters gegeben; 
der es unserer eigenen Phantasie twberlieB, ein Bild 
zu schauen. Hier schaffen die sorgsam ausgewahlten 
Einzelziige den Gesamteindruck. 

Seltsame Schicksale konnen dem antiken Werk in 
seinem Nachleben widerfahren. Das einmal gliicklich 
gefundene Motiv wird immer wieder bearbeitet, aber 
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Stimniung und Geschmack der Epoche gibt ihm stets 
einen anderen Ausdruck. Jener Artemidor nahm in 
seine Sammlung Hirtenpoesie auch Werke spaterer 
Bukoliker, des Moschos aus Syrakus (2. Jahrhundert 


. v. Chr.) und Bion von Smyrna (2./1. Jahrhundert), 


auf. Einen starken Eindruck von Bions eigenartiger 
stilistischer Kunst gibt uns sein Klagelied auf den Tod 
des Adonis, des von Aphrodite geliebten, Daphnis 
ahnlichen, jugendlichen Frithlingsgottes, der alljahr- 
lich in der Glut des Sommers dahinsterben muB oder, 
wie der Mythos sagt, weil ein Untier im Walde ihn 
vernichtet. Héren wir den Eingang des Gedichts!: 


Ich klag’ um Adonis: »Adonis ist tot, 
Adonis, der holde Knabe.« 

»Adonis ist tot, der holde Knab’«, 
Klagen mit mir die Eroten. 


Schlafst du noch, Kypris, auf purpurnem Pfiihl? 
Wach auf, nimm Trauerflore, 

Schlage die Briiste, allen es sag’: 
»Tot ist Adonis, der holde.« 


Ich klag’ um Adonis; und immer zugleich 
Klagen mit mir die Eroten. 


Der holde Adonis liegt droben im Wald, 
Zerfleischt sind seine Weichen, 

Die weiBen, von weiBem Eberzahn; 
Nun liegt er da, verscheidend, 

Zu Kypris’ Kummer. Den Schnee der Haut 
Das schwarze Blut berieselt, 

Unter den Brauen der Blick erstarrt, 
Es welken der Lippen Rosen, 


1 Nach Wilamowitz, Reden und Vortrage I 292; auch hier 
ist der Hexameter von ihm in einen zweigeteilten Vers 
umgewandelt worden, 
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Und mit den Rosen welkt der KuB, 
Nie mehr gewinnt ihn sich Kypris. 
Ist auch suB ihr der tote KuB, 
Der Sterbende fiihlt kein Kiissen. 


Ich klag’ um Adonis; und immer zugleich 
Klagen mit mir die Eroten. 


In einzelnen Bildern wird nun der rasenden Aphrodite 
Daherfahrt geschildert, ihre leidenschaftliche Klage 
am Leichnam des Junglings, seme Aufbahrung auf 
dem Purpurpfiihl, alles durchwebt von jenem ein- 
formig trostlosen Refrainklagevers. Vielleicht zeigen 
schon die wenigen mitgeteilten Verse des in weichen 
Hexametern dahinflieBenden Gedichts, worauf es 
dem Dichter und Vortragskiinstler ankam: durch 
Farben unsere Sinne zu reizen — wie stark wirken 
schon in diesen Eingangsversen die purpurnen und 
rosenroten und dunklen und weifen Farbténe! -, 
durch siBe Klange unser Herz halb zu berauschen, 
halb zu ermiiden, uns in die schwiile Trauerstimmung 
zu versenken, die um den Tod dieser, einst orienta- 
lischen, gottlichen Gestalt wogt. 


Und so viel Blut Adonis vergieBt, 
VergieBet Kypris Zahren, 

Und Blumen entsprieBen,-Rosen dem Blut, 
Den Zahren Anemonen. — 


Nur zwei Generationen jiinger als Bion war Vergil!. 
In der Friedenssehnsucht der romischen Revolutions- 
zeit hat er wie andere sich in Theokrits Hirten- 
welt versetzt, und seine Gedichte in wohllautende 
rémische Verse tbertragen. Aber nun sollen die Hir- 
ten nur noch Masken sein fiir andere Gestalten, haben 


+ Zum folgenden vgl. z, B, Wilamowitz a, O, S, 279f, 
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die Schilderungen noch einen Neben- und Hinter- 
sinn. Und diesem Reis ist die groBe, weitverzweigte 
Literaturgattung der Hirten- und Schaferpoesie ent- 
wachsen, der der Geist der Renaissance, des Barock 
und des Rokoko wieder ihre unter sich sehr verschie- 
denen Formen gab. 

Zurutck noch einmal zu Theokrit! So wie man in So- 
phrons Kunst ‘Manner-’ und tFrauenmimen? unter- 
schied, so kann man dies auch in Theokrits Gedichten 
— wahrend man sie nach dem Ort ihrer Handlung in 
landliche und stadtische scheiden kénnte. Zu den 
‘Mannlichen Mimen’, die nicht in der Hirtenwelt 
spielen, gehort z. B. auch das Gesprach zweier Freun- 
de, von denen der eine die Untreue des Madchens 
durch eine Reise in die Ferne tiberwinden will: das 
ist ein bewahrtes Mittel, auch 


Simos, der vordem Epichalkos’ Tochter geliebt hat, 
Ging ja zu Schiff und kehrte gesund, mein Jugendgenosse. 


Die beiden erhaltenen ‘ Weiblichen Mimen’ aber neh- 
men uns noch heute durch ihre innere Kraft ganz 
und gar gefangen, so dah mancher sie fiir die voll- 
kommensten Gedichte Theokrits halten wird. Es sind 
dies die *‘Zauberinnen’und die ‘Frauen am Adonisfest’. 
Die Zauberin ist ein Madchen, das mit Hilfe einer 
bejahrten Dienerin nach uraltem, noch heute ver- 
breitetem Volksglauben den untreuen Geliebten, den 
schonen Delphis, durch Beschworung wiedergewin- 
nen will (vgl. S. 194). Da mu mancherlei mithelfen, 
auf daB der Zauber kraftig wirke: ein flackerndes 
Feuer in der Nacht, magische Mitte] verschiedener 
Art, der Schimmer des Mondscheins!: 


1 Wir geben auch diese Verse in der Ubertragung Mérikes, 
R. Wiinsch (Hessische Blatter fiir Volkskunde VIII 115 ff.), 
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O leuchte, Selene, 
Hold! Ich rufe zu dir in leisen Gesingen, o Gottin! 
Rufe zur chthonischen Hekate auch, dem Schrecken der 


Hunde, 

Wann durch Griifte der Toten und dunkeles Blut sie 
dahergeht. 

Hekate! Heil, du Schreckliche! Komm und hilf mir voll- 
bringen! 


LaB unkraftiger nicht mein Werk sein als wie der Kirke 
Thres, Medeias auch und als Perimedes', der blonden. 
Roll, o Kreisel, und zieh in das Haus mir wieder den 
Jiingling! 


Mehl muB erst in der Flamme verzehrt sein! Testylis, 
hurtig, 

Streue mir doch! Wo ist dein Verstand, du Torin, ge- 
bheben? 

Bin ich, Verwiinschte, vielleicht auch dir zum Spotte ge- 
worden ? 

Streu und sage dazu: »Hier streu’ ich Delphis’ Gebeine!« 

Roll, o Kreisel, und zieh in das Haus mir wieder den 


Jingling! 


Mich hat Delphis gequialt, so verbrenn’ ich auf Delphis den 
Lorbeer. 

Wie sich jetzo das Reis mit lautem Geknatter entziindet, 

Plotzlich sodann aufflammt und selbst nicht Asche 
zurticklaBt, 

Also mtisse das Fleisch in der Lohe verstauben dem 
Delphis. 

Roll, o Kreisel, und zieh in das Haus mir wieder den 


Jiingling! 


bringt auBer einem sachkundigen Kommentar eine Uber- 
tragung in fiinffiBigen Trochiien, die wirkungsvoll ist, 
aber den epischen Klang und die von Theokrit gewollte 
strenge Strophenbildung nicht beibehalten kann. — 1 Peri- 
mede, eine bertthmte Zauberin, Parallelgestalt 21 Medea. 
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Wie ich schmelze dies wachserne Bild mit Hilfe der Gott- 
heit, 
Also schmelze vor Liebe sogleich der Myndier Delphis; 
Und wie die eherne Rolle sich umdreht durch Aphrodita, 
Also drehe sich jener herum nach unserer Pforte. 
Roll, o Kreisel, und zieh in das Haus mir wieder den 
Jiingling! 


Der unheimlich zuckende und schnurrende Kreisel- 
vers — der Zauberkreisel war urspriinglich der Zauber- 
vogel Wendehals —, der zehnmal als Refrainvers er- 
klingt, tibertragt auf uns die qualende Unruhe des 
Madchens, das im zweiten Teil seines langen Mono- 
logs der Mondgéttin die Geschichte seiner Liebe er- 
zahlt. Hier ertént strophenabschlieBend zwolfmal der 
Refrainruf: 


Sieh, o Géttin Selene, woher mir die Liebe gekommen! 


So erregt der Verlassenen Herz, so ruhig die nacht- 
liche Natur: 


Siehe, wie still! Nun schweiget das Meer, und es schweigen 
i die Winde, 
Aber es schweigt mir nicht im innersten Busen der Jammer. 


Doch am Ende sinkt das Feuer der leidenschaftlichen 
Beschworung in sich selbst zusammen; mide und 
traurig klingt das Abschiedswort zu Selene empor: 


Lebe nun wohl und hinab zum Okeanos lenke die Rosse, 

Himmlische! Meinen Kummer, den werd’ ich fiirder noch 
tragen. 

Schimmernde Géttin, gehabe dich wohl! Fahrt wohl auch, 
thr andern 

Sterne, so viele der ruhigen Nacht den Wagen begleiten! 


Dagegen erlebt das Getiimmel der koniglichen Haupt- 
und Residenzstadt Alexandreia, wer den Mimos 
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‘Die Frauen am Adonisfest? liest oder vielmehr im 
Sinne des Dichters: in kiinstlerischer Rezitation vor- 
getragen hért. Zwei dort wohnende Syrakusanerin- 
nen, also Landsmaénninnen, fiihrt der Dichter ein; 
den natiirlich-lebhaften Ton ihrer Unterhaltung zeigt 
gleich der Eingang?: 
Gorgo: 
Ist Praxinoa drinnen? 
Praxinoa: 
O Gorgo, endlich! Bin drinnen. 
Wirklich! du bist schon hier? — Nun, Eunoa, stell ihr den 


Sessel; 
Leg auch ein Polster darauf! 
Gorgo: 
Es ist gut so. 
Praxinoa: 
Setze dich, Liebe! 
Gorgo: 


Ach! halbtot, Praxinoa, bin ich! Lebensgefahren 

Stand ich aus bei der Menge des Volks und der Menge der 
Wagen! 

Stiefel und tiberall Stiefel, und nichts als Kriegerin Manteln! 

Dann der unendliche Weg! Du wohnst auch gar zu ent- 
fernt mir. 


Praxinoa: 
Ja, da hat nun der Querkopf hier ganz am Ende der Erde 
Solch ein Loch, nicht ein Haus, mir genommen, damit wir 
doch ja nicht 
Nachbarn wiirden; nur mirzum Tort, mein ewiger Qualgeist! 


1 Wir wahlen wieder Morikes Ubertragung, aber mit Recht 
sagt Wilamowitz a. O. S. 2851, der Ubersetzer miisse eigent- 
lich dem Original entsprechend ganz verschiedene Dialekte 
fiir die im Gedichtverlauf sprechenden Personen wiahlen, 
etwa »Plattdeutsch, Missingsch und Hochdeutsch« (»Mis- 
singsch« sagt Reuter fiir Halbplatt). 
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Gorgo: 
Sprich doch, Beste, nicht so von deinem Dinon! Der Kleine 
Ist ja dabei. Sieh, Weib, wie der Junge verwundert dich 
anguckt! 
Lustig, Zopyrion, herziges Kind! Sie meinet Papa nicht. 


Praxinoa: 
Heilige du! Ja, er merkt es, der Bube. 


Gorgo: 
Der liebe Papa der! 
Praxinoa: 
Jener Papa ging neulich (wir sprechen ja immer von neulich), 
Schmink’ und Salpeter fiir mich aus dem Kramerladen zu 
holen, 
Und kam wieder mit — Salz, der dreizehnellige Dummkopf. 


Gorgo: 

Grade so macht es der meine, der GeldverschleiB 
Diokleidas! 

Sieben Drachmen bezahlt’ er fiir fiinf Schafsfelle noch 
gestern: 

Hundshaar, schibiger Abfall! Nur Schmutz, nur Arbeit auf 
Arbeit! — 

Aber nun lege den Mantel doch an und das Kleid mit den 
Spangen! 


Komm zur Burg Ptolemaios’, des hochgesegneten Konigs, 
Dort den Adonis zu sehn. Etwas PrachtmaBiges, hor’ ich, 


Gebe die Kénigin dort. 


Praxinoa: 
Reich macht bei den Reichen sich alles. 


Gorgo: 
Wer was gesehn, kann dem und jenem erzahlen, der nichts 
sah. 


Komm, es ist Zeit, daB wir gehn. 


Praxinoa: 


Sei’s! Stets hat der MuBige Festtag. 
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Adonisfest also ist heute, das aus dem Orient stam- 
mende, nun langst grazisierte Frihlingsfest, das die 
Ptolemaier besonders prachtvoll ausstatteten — und es 
ist sehr bezeichnend, daB die Adonisgestalt gerade in 
der hellenistischen Dichtung haufig begegnet. Nach- 
dem die Hausfrau Toilette gemacht, ein neues Kleid 
angezogen und auch dabei das Dienstmadchen tiichtig 
ausgescholten hat, machen sich die beiden Frauen, 
von je einer Magd begleitet, auf den Weg zum inneren 
SchloBhof; das Kind, das mit will, bleibt trotz seines 
Weinens zu Haus. Durch ihre bloBe Unterhaltung 
erleben wir ihre kleinen Abenteuer unterwegs mit: 
das Gedrange der Menschen; beinahe iiberreitet sie 
einer von der koéniglichen Garde; Begegnung mit 
einer ihnen bekannten Alten, die schon zuriickkommt; 
ein Fremder hilft im Gewiihl, das dem Mantel der 
einen Frau iibel bekommt; Bewunderung des Adonis 
auf seiner Bahre; ZusammenstoB mit emem zweiten 
Fremden, dem das Geplauder der Frauen, auch ihr 
fremder Dialekt, auf die Nerven fallt; endlich Ruhe: 
die beriihmte Sangerin beginnt mit dem Adonislied, 
hier aus dem Kultgesang in epische Verse umgesetzt. 
Aber dann heift es nach Haus gehen, damit der Mann 
nicht auf das Essen zu warten braucht. 

Von den rein erzahlenden Gedichten Theokrits wer- 
den wir spater zu sprechen haben. Nicht vergessen 
wollen wir, darauf hinzuweisen, dai er auch als der 
Vater hiibscher Spielereien, Technopagnien genannt, 
d. h. Verskunststiicke, gilt. Er lieB eine Versinschrift 
auf einer Syrinx entsprechend den verschiedenen 
Pfeifenlangen auch im Buche wieder ebenso abbilden, 
und so besteht das Gedicht nun aus zwanzig immer 
kleiner werdenden Verszeilen. Aus spaterer Zeit ha- 
ben wir dann solche Werkchen in Form eines Altars, 
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eines Beiles, eines Eies, zweier Fligel. Um die letzte 
Jahrhundertwende hat es auch bei uns solche poeti- 
schen Spiele gegeben, von Chr. Morgenstern z. B. 
Man konnte sie mit gewissen Orgelkunststiicken der 
Barockzeit vergleichen. 


2. HYMNUS, ELEGIE, EPIGRAMM 


Gotterhymnen trug schon der homerische Rhapsode 
vor, sie blieben als Schmuckstiick des Festes erhalten, 
andere im gleichen Stile wurden dazu gebildet. Die 
hellenistische Zeit hat unter Beibehaltung der alt- 
epischen Form etwas Neues geschaffen. 

Sechs solcher Hymnen sind uns von Kallimachos er- 
halten. Er wurde gegen 300 v. Chr. in Kyrene geboren, 
und wir konnen sein Wirken bis nach 245 verfolgen. 
Sohn des Battos nennt er sich selbst: der Vatersname 
war zugleich der des mythischen Stadtgriinders, Kalli- 
machos gehoérte also zum alten Adel; doch war die 
Familie arm. Nach dem Studium in Athen lebte er 
in der Vorstadt Alexandreias, die Ptolemaios nach dem 
dort gegriindeten Demetertempel Eleusis nannte, 
spater in Alexandreia selbst. Ihm fiel die groBe Auf- 
gabe zu, den wissenschaftlichen Katalog der Biblio- 
thek herzustellen, der wiederum 120 Biicher stark ge- 
wesen sein soll und die Grundlage aller spaéteren an- 
tiken Literaturforschung wurde. Dem koniglichen 
Hofe des Ptolemaios II. und II. fiihlte sich Kalli- 
machos eng verbunden. Er war zugleich Gelehrter 
und Dichter — eine neue, fiir die Zeit des Hellenismus 
bezeichnende Vereinigung widerstrebender Fahig- 
keiten; doch hat er selbst es gelegentlich als »ein Un- 
gliick« bezeichnet, »zuviel zu wissen«. Sein Dichter- 
ruhm hat bis in den Ausgang des Altertums geglanzt; 
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er griindete sich vor allem auf seine Elegien, Epi- 
gramme, epischen Kurzerzéhlungen. Tief hat Kalli- 
machos auf die roémische Dichtung eingewirkt. 

Wollen wir diesen Dichter recht verstehen, so miissen 
wir seine eigenen Zeugnisse tber seinen literarischen 
Geschmack beherzigen. Eins von ihnen, in einem 
Epigramm auf einen Knaben erhalten, lautet: 


Widerlich ist mir das breite Gedicht; nicht freut mich die 
StraBe, 

Welche die Vielen zugleich hierhin und dorthin bewest. 

Abscheu weckt mir die Liebe, die wandert, und aus der 
Zisterne 

Trinke ich nicht; was beliebt, alles das ekelt mich an. 


Also das Kleine, das Feine, das Ungewohnliche ist es, 
was er hebt. Hochste technische Vollkommenheit ist 
das Ziel seiner Verskunst; so ist der Hexameter durch 
ihn gegentiber dem homerischen in dem Grade feiner 
und klangschoner ausgebildet worden, da die ersten 
drei Iliasverse in seinem Sinne bereits — sieben Fehler 
enthielten! Von den erhaltenen Hymnen zeigt nur 
der fiinfte die elegische Form, alle andern die hexa- 
metrische; diese feiern Zeus, Apollon, Artemis, Delos 
und Demeter, jener erzahlt das Bad der Pallas Athene 
und die Blendung des Teiresias, der die Goéttin ohne 
seinen Willen im Bade geschaut hat. Schon die ersten 
Verse des — bereits um 280 gedichteten — Zeushymnus 
lassen uns von dem kiinstlerischen Wollen des Kalli- 
machos etwas ahnen: 


Zeus — was gabe es andres zur Spende des Weins zu besingen, 
Besseres als den Gott selbst, den ewig erhabenen Herrscher, 
Thn, der ‘Lehmgebornen’ Verjager, Rechtswalter im 
Himmel? 
Wie aber soll ich ihn nennen? Diktaios oder Lykaios ? 
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Ja, es zweifelt der Geist, denn seine Geburt ist umstritten. 

Zeus, du seiest, so sagt man, in Idas Bergen geboren, 

Zeus, in Arkadien seist du’s. Ach Vater, wer hat da gelogen? 

»Kreter immerdar Liigner!« Ein Grab auch, Herrscher, fiir 
dich gar 

Kreter, sie haben’s gezimmert! Doch starbst du nicht, denn 
du bist ewig. 


Der Dichter tragt den Hymnus vor Freunden beim 
Symposion vor, oder er erfindet doch dieses Motiv. 
Und sie sind Gelehrte wie er, die es freut, dem Spiel 
des Gedankens zu folgen. So sind die »Lehmgebore- 
nen« die Giganten als die Erdséhne — wenn denn 
Kallimachos diese mit dem verschieden iiberlieferten 
Wort gemeint hat —, Diktaios ist der vom Berge Dikte 
auf Kreta, Lykaios der vom Lykaion in Arkadien 
Stammende. Der Anruf des ewigen Vaters, er solle 
selbst entscheiden, wo er geboren sei, hat etwas 
Schalkhaftes. »Kreter immerdar Liigner«, das uns aus 
Paulus’? Brief an Titus c. 1 bekannte Wort, ist ein 
Zitat aus dem alten orphischen Dichter Epimenides 
(der selbst ein Kreter war!). Auf sein Zeugnis hin und 
da die Kreter sogar von einem Grabe des Ewigen fa- 
beln, entscheidet sich also Kallimachos hier fiir die 
Geburt in Arkadien, und das war gerade eine beson- 
dere Uberraschung, stand es doch im Widerspruch zu 
der herrschenden, von Hesiod begriindeten Meinung. 
— In dieser gelehrten und doch beinahe witzigen, kri- 
tischen und doch anmutigen Form, die ratselhafter- 
weise eigentlich niemals des hohen Gegenstandes un- 
wiirdig wirkt, wird nun die Geburt des Gottes, seine 
friiheste Kindheit in Kreta, wohin er vom Festland 
gebracht ist, der Antritt des Weltregiments erzahlt, 
dann der Ubergang zu einem Preise des jungen Fiir- 
sten Ptolemaios Philadelphos gewonnen. 
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Wollen wir uns den Gegensatz eines solchen Géotter- 
hymnus zu einem aus echter Andacht, aus tiefem reli- 
; gidsem Gefiihl entsprungenen deutlich machen, so 
bietet uns die Uberlieferung ein herrliches Stiick in 
dem Zeushymnus des Stoischen Philosophen Klean- 
thes, eines Zeitgenossen des Kallimachos. Ihm, Hera- 
klits spatem Schiiler, ist freilich Zeus nicht der Gott 
des Mythos und des Volksglaubens, sondern der Walter 
des geistigen und zugleich kérperlichen Feuers, das 
der ganzen Welt innewohnt, des Weltgesetzes, das 
alles zur Einheit zusammenbindet. So lautet sein 
Preislied!, ein Stiick des Stoischen Gottesdienstes: 


Hehrster der Himmlischen, Namenreicher, ewig All- 
miacht’ger, 

Zeus, Urahn der Natur, der du alles steuerst nach Satzung, 

Sei mir gegriiBt! An dich das Wort ist uns allen verstattet: 

Wir sind deines Geschlechts?, vom All ein kleineres Abbild, 

Wir allein von den Wesen, die leben und weben auf Erden. 

Darum will ich dich preisen, und ewig besing’ ich dein 
Zepter. 


Ja, dir folget der Weltbau im kreisenden Schwung um die 
Erde, 

So wie du fiihrst. Mit Willen gehorcht er deinem Gebote. 

Aber du haltst auch in unbesiegten Handen den Helfer, 

Ihn, den spitzigen, feurigen, ewig lebendigen Blitzstrahl. 

Schlagt er herab, so beben im All die Wesen und schaudern, 

Und mit dem Blitze regierst du den Geist, der alles durch- 
wandelt, 

Der als Feuer den grofen und kleineren Leuchten gesellt ist, 

Der in Hohen und Tiefen des Weltbaus atmend dahinstrémt. 

Also bist du der gréBeste, oberste Konig von allem. 


. Eine andre Ubersetzung, in freieren Rhythmen, gibt Wila- 
mowitz, Reden und Vortrage I 525.-—# Zitiert von Arat 
(s. S. 386) und danach von Paulus, Apostelgeschichte c. 17. 
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Kein Werk hier auf der Erde geschieht je ohne dich, 
Daimon, 

Keins am gottlichen Himmelsgewilbe, keines im Meere, 

Nur was die Schlechten vollfiihren in ihrer eignen Ver- 
blendung. 

Aber das Krumme sogar, du weiBt es gradezurichten, 

Ungefiiges zu fiigen; was unlieb, dir ist es liebsam. 

Hast du doch alles in eins gefiiget, Edles und Schlechtes, 

Da8 ein einziger Sinn, ein ewiger, allen gemein sei. 

Vor ihm fliehen die Schlechten der Sterblichen, wollen ihn 
meiden, 

Toren, die immer nur Sehnsucht fiihlen nach irdischen 
Giitern, 

Aber des Gotts allgiiltig Gesetz nicht sehen, nicht héren. 

Folgten sie ihm, sie hatten ein Leben sinnvoll und edel. 

Sinnlos aber streben sie selbst zu mancherlei Ubel: 

Diese eifern um Ruhm in Boses wirkendem Ehrgeiz, 

Jene wollen Gewinn und kennen nicht Ordnung und 
Fugung, 

Andre geben sich hin des Korpers siiBen Geliisten. 

Frieden erlangt nicht einer und streben doch hierhin und 
dorthin, 

Ja, ihr Bemuhn, es findet als Lohn das, was sie nicht wollen. 


Zeus, Allspender, mit dunkler Wolke, mit leuchtendem 
Blhitze, 

Rette das Menschengeschlecht von grauser Geistesver- 
blendung, 

Vater, scheuche sie fort von der Seele! LaB sie erkennen 

Deine Vernunft, in der du alles steuerst mit Rechtssinn. 

Also geehrt, wir wollen die Ehre dir wieder vergelten, 

Deine Werke nur immerdar preisen, sowie es geziemet 

Sterblichem Manne; denn Menschen und Gottern ist 
groBestes Vorrecht, 

Weltensatzung — die eine — nach Wiirdigkeit ewig zu preisen. 


Solch strengem Ernst gegeniiber ist des Kallimachos 
Hymnos ein leichtes Spiel. Aber seine meisterhafte 
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Kunst weiB die verschiedensten T6ne zu treffen, auch 
den der religidsen Erregung und Verehrung. So laBt 
er die Hérer und Leser zu Beginn seines — der Spat- 
zeit entstammenden —Apollonhymnus die Epiphanie, 
das Erscheinen, dieses Stadtgottes seiner Vaterstadt 
miterleben : der Lorbeer erzittert, die Palme nickt, der 
Tempel bebt, gegen das Tor sté8t drdhnend der FuB 
des Gottes, sein heiliger Vogel, der Schwan, erhebt die 
Stimme; »fliehe, fllehe, wer unrein!« Da 6ffnet sich 
von selbst die Tempelpforte: Apollon ist da, und die 
Knaben ehren ihn mit Reigentanz und Gesang. — In 
Bildern von fast dramatischer Wirkung wird uns auch 
die Prozession des Demeterfestes geschildert: die er- 
wartungsvolle Stimmung der Frauen und Madchen, 
ehe der Abendstern erscheint und der Zug kommt mit 
dem heiligen Korbe, worin die geheimnisvollen Sym- 
bole der Géttin legen, und mit den Tempelschatzen, 
die Madchen in Getreideschwingen tragen. Mittler- 
weile wird eine lehrreiche Geschichte von Demeters 
Macht als der Beschiitzerin des heiligen Waldes er- 
zahlt. Endlich naht der heilige Wagen, von vier Schim- 
meln gezogen. Unter Wiinschen und Gebeten schlie- 
Ben sich die Wartenden an, der Zug geht bis zum Rat- 
haus; bis in den Tempel dirfen nur die »Geweihten« 
mitziehen, und ihnen wird dort in der Nacht das My- 
sterium des Korbes enthiullt, ei sakramentales Schau- 
spiel vorgefiihrt. Auf volkstiimlichen Ton hat Kalli- 
machos diese Volksfestdarstellung gestimmt, indem 
er hier — wie tibrigens auch im fiinften Hymnus — 
seinen heimischen, dorisch-kyrenaischen Dialekt zu- 
grunde legt, ihn nur der epischen Sprache anahnelt. — 
Wieder anderen Klang stimmt er im Artemishymnus 
an. Daklettert das kleine Gotterkind dem Vater auf die 
Knie und erbittet sich schmeichelnd alles das, was ihm 
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der Mythos spater zugewiesen hat: ewige Jungfrauen- 
schaft, Kécher, Bogen und Pfeile — doch nein, die 
braucht sie von Zeus sich nicht zu erbetteln, die wer- 
den ihr sogleich die Kyklopen kunstvoll schmieden! -, 
aber Jagdkleid und Fackel, eine Fiille gittlicher Ge- 
spielinnen, valle im neunten Jahr«, Berge und auch 
eine Stadt. Und lachend gewahrt der Vater (lies seinem 
Téchterchen und noch vielGroBeres. So wird die leicht 
scherzende Weise, die spaéthomerische Poesie wie der 
Hermeshymnus anschlug, hier, gewiirzt durch einen 
ironischen Nebenton, zu einem fast pikanten Kon- 
trast zwischen altepischer Form und sehr moderner 
Gesinnung}!. 

Von anderen Hymnendichtungen hellenistischer Zeit 
seien hier nur noch solche erwahnt, die an den heili- 
gen Orten selbst inschriftlich gefunden worden sind: 
im Asklepiosheiligtum von Epidauros von dem Lokal- 
dichter Jsyllos (um 280) unter anderem ein Paian, 
den beiden Heilgéttern Apollon und Asklepios ge- 
widmet, in »ionischen« Metren (Grundformen ~ ~ —— 
und ——~~) gehalten; in Delphi ein Paian auf Diony- 
sos — der schon seit dem 5. Jahrhundert dort neben 
dem gottlichen Bruder Apollon Verehrung fand -, 
gedichtet um 330 vom Lokrer Philodamos, und zwei 
Paiane auf Apollon, davon der eine von Aristonoos, 
aus der Zeit gegen 200 v. Chr., besonders bemerkens- 
wert dadurch, daB tber dem Text auch die Noten 
stehen. Alle diese Gedichte waren fiir den Kultge- 
brauch bestimmt; in Stein wurden sie gehauen, damit 
ihre Fortdauer gesichert werde. 


1 Ubersetzungen von Hymnen und Hymnenteilen mit kun- 
diger Erlauterung geben Wilamowitz a. O. S. 237 ff., Korte 
AAO, SBRMaits © 
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Das Gedicht in elegischer Form, das in seinem Wech- 
sel von Hexameter und Pentameter (s. S. 53) reiche 
Abwechslung in Versverkniipfung und -abrundung 
ermoglichte, war in hellenistischer Zeit besonders be- 
liebt, nun auch als Liebesgedicht. Wenn schon der 
alte Mimnermos (S. 62) in solcher Gedichtform ein 
Madchen mit dem asiatischen Namen Nanno gefeiert 
hatte, so Antimachos (S. 111) um die Wende des 5. 
und 4. Jahrhunderts eine Lyde, d.h. Lyderin, in 
einem Elegienbuch, das ihm zugleich Trost ber sein 
Ungliick in der Liebe spenden sollte; eine Fille von 
Liebesgeschichten aus der Sage war darin mit be- 
handelt. Uns gestattet die Uberlieferung kein Urteil 
uber diesen epischen und elegischen Dichter, aber 
Platon hat ihn geschatzt, vielleicht wegen eines di- 
daktischen Zuges, und Antimachos ist es, der sich tiber 
MiBachtung mit dem bekannten Wort getréstet hat: 
»Der eine Platon gilt mir soviel wie Tausende«, Um- 
bildung des alten Heraklitwortes: »Einer: mir zehn- 
tausend, wenn er sehr trefflich ist«. Einzelne benannte 
Frauen zum Mittelpunkt solcher Elegien und Elegien- 
kreise zu machen, wurde auch in hellenistischer Dich- 
tung Sitte, und durch die von ihr angeregten roémi- 
schen Dichter Properz, Tibull, Ovid ist auch unsre 
Dichtung des 18. Jahrhunderts davon beeinflu8t wor- 
den. Philitas von Kos, Theokrits Lehrer, zugleich 
Dichter und Gelehrter, eine Zeitlang Erzieher des 
spateren Konigs Philadelphos, wird von Properz und 
Ovid sehr gepriesen; doch uns ist von seinen Liebes- 
gedichten, die er an seine spatere Gattin Bittis gerich- 
tet hat, nichts erhalten. Sonderbar, daB A. W.v.Schle- 
gel gerade an einem langen, gezierten Elegiestiick 
eines Freundes des Philitas, Hermesianax, so groBes 
Gefallen fand: er hat es ganz tibersetzt. 
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Aber der »Fiirst der Elegie« ist den Rémern Kalli- 
machos. Papyrusfunde haben uns wenigstens kleine 
Reste solcher Dichtung von ihm geschenkt. Sein be- 
ruhmtestes Werk waren die vier Elegienbiicher um- 
fassenden ‘Aitia’, d. h. Ursachen, Urspriinge, nam- 
lich festlicher Brauche, Heiligtiimer, Stadte, also Er- 
gebnisse volkskundlicher Forschung, aber vorgetragen 
in geistreich plauderndem Tone. Von der einen Er- 
zahlung gleitet der Dichter hiniiber in die andere, 
etwa wie Ovid in den *Metamorphosen’, doch so, 
daB er wberdies seine eigenen, persoénlichen Erleb- 
nisse als Forscher erzahlt. Als solches gab er auch das 
Prooimion des ganzen Werks: er sei im Traum auf 
den Helikon entriickt worden und habe dort, ahnlich 
wie einst Hesiod, von den Musen selbst den Auftrag 
erhalten, heilige Geschichten zu erzihlen; diesen er- 
habenen Eingang kennen wir aber im wesentlichen 
nur aus den Nachbildungen durch Ennius und Pro- 
perz. Als Beispiel seiner Erzahlungen sei eine gerade 
durch ihn besonders bekanntgewordene Sage ange- 
fiihrt. Die naxische Jungfrau Kydippe soll sich ver- 
mahlen; aber dreimal tberfallt sie vor dem angesetz- 
ten Hochzeitstage schwere Krankheit. Endlich fahrt 
der Vater nach Delphi, um den Gott zu befragen. 
Ihm wird der Bescheid: sie diirfe niemanden heiraten 
als den schénen Jiingling Akontios von der Insel Keos. 
Aber kennen sich denn die beiden? Ja, einst hat Akon- 
tios Kydippe im Artemistempel zu Delos gesehen und 
sich sogleich in sie verliebt. Listigerweise ritzte er in 
einen Quittapfel die Worte: »Bei Artemis, ich will 
Akontios heiraten !«, lieB ihn fallen, das Madchen hob 
ihn auf, las ahnungslos die Worte — laut, wie man es 
im Altertum tat — und war nun durch den Schwur 
gebunden. Da wurde Akontios nach Naxos geholt, und 
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es gab eine gliickliche Hochzeit. Man sieht, das ist ein 
richtiges Marchen, aber Kallimachos hat es so erzahlt, 
da8B er dabei allerlei seltsame Kultgebrauche erklart, 
andere Geschichten streift, sprichwortliche Redens- 
arten anfiihrt, und erst diese Zutaten machten den 
Stoff fiir den gelehrten Dichter wie seine Horer reiz- 
voll. 

Die groBe Elegie tiber die Locke der Berenike, die wir 
in klarer Nacht am Sternenhimmel schauen kénnen, 
ist uns als Ganzes nur durch die Ubersetzung Catulls 
bekannt. Sie beginnt?: 


Der weise Mann, der alle Himmelslichter 

Und aller Sterne Auf- und Niedergang, 

Wie sich der Sonnenscheibe Glanz verfinstert, 

In steter Bahn die Sternenbilder kreisen, 

Und wie Selenes wechselnd Licht verschwindet, 

Wenn sie vom Ather in das Grottendiister 
Hinabsteigt zu Endymion: 


Der weise Mann, der alles dies erforscht hat, 
Konon, er hat auch mich am Firmamente 
Entdeckt, ein Sternbild jetzt von hellem Glanze, 
Einst eine Locke auf Berenikes Scheitel, 
Die allen Himmelsherrn zum Weihgeschenke 
Die kénigliche Tragerin gelobte, 

Erhoben ihren Lilienarm. 


Also die sterngewordene Locke fihrt selbst das Wort. 
Und sie erzahlt davon, wie die junge Konigin Bere- 
nike sie fur die glickliche Heimkehr ihres Gatten 
Ptolemaios Euergetes aus dem Kriege gelobt und 
dann auch, wie versprochen, geopfert habe, wie sie 


1 In Wilamowitzens Ubersetzung, Reden und Vortrage 
I 215, die freilich die elegischen Distichen aufgibt: Erst 
Wilamowitz wird das Verstandnis des Gedichts verdankt. 


Elegien des Kallimachos 75 


aber durch linden Westwind! aus dem Tempel ent- 
fahrt und — unbegreiflicherweise — an den Himmel 
versetzt sei, was der Hofastronom Konon bestatige. 


Und meinen Platz fand ich im Bilderkreise, 
Der Neuling, feucht auftauchend aus der See, 
_ Neben Arkadiens Barin; links beriihr’ ich 
Den grimmen Lowen, rechts die hehre Jungfrau; 
» So wandl’ ich ewiglich zum Niedergange 
Voran dem langsamen Arktur, der spat 
Und selten in die Fluten taucht. 


Die grazidseste Huldigung, die je ein Dichter seiner 
Fiirstin dargebracht hat! Aber er iibertrifft sich selbst 
am SchluB. Denn was lat er dort die Locke ihrer 
Herrin gestehen? 


Und du, wenn du zum Himmel, meine Fiirstin, 

Aufblickst am Nachtfest der Arsinoe, 

So denke mein, die einst die deine war, 

Und spende reichlich mir von deinem Ole — 

Nein, stiirzt ihr Himmel, Sterne tauscht die Platze, 

Zum Drachen steig’ Orion: laBt mich wieder 
Hinab zu meiner Konigin! 


Die von Kallimachos zuletzt erwahnte Arsinoe ist die 
Schwester-Gemahlin des Philadelphos. Ein leiden- 
schaftlich erregtes Klagelied des Dichters auf ihren 
Tod, in anapastischen Versen mit iambischem Aus- 
gang, ist in Resten auf uns gekommen; diesen Pa- 
pyrus besitzt das Berliner Museum. Ein anderer in 
englischem Besitz hat uns 250 Verse in Hinkiamben 
gebracht, fiir die Kallimachos selbst sich zu Beginn auf 


1 Der Leser findet in der Wilamowitzschen Ubersetzung 
dafiir den Vogel StrauB, aber der 1929 gefundene originale 
Vers zeigt, daB Kallimachos mit seinem umschreibenden 
Wort vielmehr den Zephyros gemeint hat, 
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Hipponax (s. S. 56) als Meister beruft: darin wird uns 
z. B. eine Geschichte der Sieben Weisen und die Fabel 
vom Streit des Lorbeers mit dem Olbaum erzahlt, 
doch narren uns die Verse durch den schlechten Erhal- 
tungszustand mehr, als daB sie uns Freude bringen. 
Unter den iibrigen Dichtern von Elegien sei hier nur 
noch Parthenios erwahnt, der im Mithridatischen 
Kriege (73 v. Chr.) als Kriegsgefangener nach Rom 
kam. Von seinen Elegien besitzen wir nur ganz diirf- 
tige Reste, aber er wurde Lehrer Vergils und Freund 
des Dichters Cornelius Gallus, und so stellt er in Per- 
son die Verbindung zwischen der griechischen und 
der romischen Dichtung dieser Zeit dar: 


Epigramme!' sind von uns in dieser Darstellung schon 
ofter angefiihrt worden. So haben wir einige der her- 
ben, das Gefiihl mehr verbergenden als ausdriicken- 
den Grabinschriften des 5. Jahrhunderts kennenge- 
lernt (S. 102. 166), auch eine gedankenreiche aus spa- 
terer Zeit (S. 274), dazu auch die knappe, bittere In- 
schrift einer Statue (S. 26+). Platon war das Epigramm 
die Form fiir anmutiges Spiel, aber nicht minder fiir 
den Ausdruck sehnsiichtigen und schmerzlichsten 
Gefiihls (S. 271 ff.). Fir die Grabepigramme der helle- 
nistischen Zeit ist gerade dies bezeichnend, da’ in 
ihnen das Herz des Trauernden sich offnet, die Liebe 
zum. ‘Toten frei ausstromt, die Worte viel reichlicher 
quellen als fruher. Unter den Hunderten, die wir 
kennen, sind viele von erlesener Schénheit, deren 
Verfasser jedoch nicht bekannt sind. Wenigstens drei 
Beispiele seien genannt, eins von einem Gefallenen- 
grab, die anderen von Einzelgrabern. 


1 Vgl. die ausfiihrlichere Darstellung Kortes a.O. S. 290 ff. 
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Jener militaérisch knappen Meldung, die der Fremde 
von den dreihundert Spartiaten der Thermopylen nach 
Sparta bringen soll (S. 102), stellen wir die Grabinschrift 
fiir die bei Chaironeia Gefallenen gegeniiber!: nun 
wird dem Zeitgott die Botschaft titbertragen, die Ewig- 
keit beschworen, und wir fiihlen uns an das groBe 
Pathos manches hellenistischen Bildwerks erinnert: 


Zeit, du tiberschauest alles Menschenschicksal, Freud’ und 
Leid, 

Das Geschick, dem wir erlagen, kiinde du der Ewigkeit! 

Auf Boiotiens Schlachtfeld sanken wir, gefallt vom Feindes- 
speere ; 

Was wir wollten, war, zu wahren uns’res heil’gen Hellas 


Ehre. 


Symmachos, Simons Sohn, aus Chios starb hochbetagt 
in Athen. Unter seinen Namen wurden gleich zwei 
Grabinschriften mit parallelem Gedankengang ge- 
setzt; die zweite lautet: 


Sie, die im Laubschmuck prangt des traubenspendenden 
Weinstocks, 
Chios, die Insel, hat dich, Symmachos, einstens erzeugt. 
Sie, die den Gottern und Menschen am hebsten, die Stitte 
Athenes, 
Hat dich geborgen zuletzt miitterlich in ihrem Schof. 


Ein fleiBiger, alter Landmann erhielt folgendes Grab- 
gedicht?: 


1 In der Ubersetzung von Wilamowitz. Es wird sie so leicht 
niemand besser machen, doch hat die Umsetzung der 
Distichen in gereimte Verse zwei Zusitze (»gefadllt vom 
Feindesspeere« und »Ehre«) notig gemacht, von denen 
namentlich der zweite einen dem Original fremden Ton 
bringt: ihr heiliges Land selbst wollten sie schitzen. — * Auch 
Herder hat das Gedicht itibersetzt, richtiger, wie er selbst 
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Erde, du freundliche, nimm den alten Amyntichos gnadig 
In deinen SchoB, zum Lohn fiir sein Bemiihen um dich. 
Dir hat er eingepflanzt den immergriinenden Olbaum 
Ach wie so oft, hat geschmiickt dich mit den Ranken des 
Weins. 
Fiillte die Flur mit Demeters Gabe, trankte den Boden, 
Und so gab er dir Griin, gab dir die herbstliche Frucht. 
Nun vergilt ihm sein Mihn, sanft decke die Schlafe des 
Alten, 
Und wenn es Friihling wird, laB ihm hier Blumen erbliihn! 


Zwei Hauptquellen haben wir fiir unsere Kenntnis 
solcher epigrammatischen Gedichte: die Steine selbst, 
auf die man sie einst schrieb, und antike Sammlungen. 
So ist auch von den soeben angefiihrten das zweite auf 
Stein, das dritte in einer Anthologie, das erste aber 
auf beide Weisen tberliefert. Die erste groBe Epi- 
grammsammlung des Altertums ist der ‘Kranz? des 
Meleager gewesen, der um 100 v. Chr. siebenund- 
vierzig altere Dichter und Dichterinnen vereinte, da- 
zu noch jiingere stellte und — sich selbst. Weitere 
Sammlungen brachten die folgenden Jahrhunderte. 
Die groBe uns handschriftlich wberlieferte Anthologie* 
stammt in der Hauptsache aus dem Anfang des 
10. Jahrhunderts und ist von dem Byzantiner Kepha- 
las hergestellt worden, der 917 Protopapas, d. h. erster 
Priester, am Hofe von Byzanz war. Sie umfa8t in 
fiinfzehn Biichern etwa 4000 Epigramme. Unsere aus 


sagt, ynachgedichtet«; im 26. Bande der Suphanschen Aus- 
gabe findet man viele, auch recht gute solcher Nach- 
dichtungen von ihm. Vgl. auch A. Oehler, Der Kranz d. 
Meleagros (1920). — + Aus dieser Anthologia Palatina sind 
hier folgende Stticke tibersetzt: V 64. 145; VI 211; VII 
245. 521; IX 144. 435, auBerdem aus Kaibels seer ax 
der -Steinepigramme Nr. 88, 
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dem 11. Jahrhundert stammende Handschrift, der 
codex Palatinus, d. h. Pfalzer (Heidelberger) Hand- 
schrift, hat eine Geschichte, die von der groBen Politik 
mit bestimmt wurde: im Dreibigjahrigen Krieg (1623) 
wurde sie dem Papst zum Geschenk gemacht; 1797 
lieB Napoleon sie, in zwei Teile zerlegt, von Rom nach 
Paris bringen; nach dem Pariser Frieden 1816 kam 
der vordere, die Biicher 1-12 umfassende Teil nach 
Heidelberg zuriick, der hintere verblieb den Parisern. 
Da die Anthologie des Kephalas auch noch zeitgenés- 
sische Stiicke enthalt, so hat man mit Recht gesagt, 
daB die Epigrammdichtung also in Griechenland 1500 
Jahre ununterbrochen fortgelebt hat; so stark war 
diese »gepragte Form«. 

Der gréBte Meister des Epigramms ist Kallimachos. 
Aber durch Ubersetzung eine Vorstellung von seiner 
Kunst zu geben, hat Wilamowitz mit Recht fiir un- 
moglich erklart, auch das oben S. 366 mitgeteilte 
Epigramm wirkt allzu matt und die beiden letzten 
Verse gar muBten als véllig uniibersetzbar tibergan- 
gen werden. Der Gedankenreichtum, der spielende 
Witz, die Stimmung des Gemiites, die Kallimachos in 
seine wenigen, nur ausnahmsweise mehr als sechs 
zihlenden Epigrammverse zusammendrangt, er- 
schlieBt sich nur lang verweilender Betrachtung des 
Originals, dessen feste Kraft und zierliche Schlank- 
heit dabei immer mehr entziickt. Nicht wenige 
seiner Sinngedichte — um mit Lessing zu sprechen — 
sind wie die anderer Dichter fiir den praktischen 
Zweck geschaffen worden, vor allem als Grab- und als 
Weihepigramme; andere waren zum Vortrag beim 
Symposion bestimmt. Aber der Kreis dieser epigram- 
matischen Dichtung im ganzen ist sehr weit gewor- 
den: jedes auBere oder innere Erlebnis, jede Stim- 


380 Die nachklassische Zeit 


mung kann sich in diesem Gedicht Ausdruck suchen; 
in ihm sprechen die Liebe und der HaB, die Ver- 
ehrung und der Spott, die Hingabe an die Natur und 
die Bewunderung eines Kunstwerks ; auch literarische 
Themen fehlen nicht, wie das Epigramm auf Homer, 
das schon friiher (S. 13) mitgeteilt wurde, zeigt. Aber 
in der groBen Anthologie liegt auch viel nichtiger 
Tand ausgebreitet. 

Eine Anzahl von Epigrammdichterinnen ist uns 
schon aus der Zeit um 300 bekannt, so dnyte aus Tegea 
in Boiotien. Wie weif sie die Stimmung einer Land- 
schaft zu treffen : 


Kypris gehort dieser Ort. Denn ihr beliebt es zu schauen 
Von der Kiiste hinaus immer aufs strahlende Meer, 
DaB sie den Schiffen erleichtre die Fahrt. Doch der Ozean 

ringsum 
Schauert, wenn er erblickt dieses ihr leuchtendes Bild. 


Gibt sich dieses Epigramm als eine Inschrift im heili- 
gen Bezirk, so andere als Weihung eines Hirten an 
Pan und die Nymphen oder als Rede einer Quell- 
nymphe selbst: dann ist es der Genius loci, dessen 
wortlose Sprache die Dichterin erlauscht hat. Auch 
Epigramme auf verstorbene Tiere, denen sie ihr 
Mitleid zuwendet, sind uns mehrere erhalten. Ahn- 
liche aus spaterer Zeit stammende wirken oft wie 
torichte Spielerei. 

Alle vorher genannten Elegiendichter haben auch 
Kpigramme gedichtet; das Epigramm ist ja die 
Schwester der Elegie. Theokrit hat, wie es scheint, 
vornehmlich wirkliche Aufschriften gefertigt, sehr 
schéne und auch lustige. So dichtete er fiir den Wechs- 
lertisch des Kaikos (eines Nichtgriechen) — solche 
Wechslertische, freilich. ohne poetische Inschriften, 
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leben noch heute in den StraBen der griechischen 
Stadte fort —: 


Stadter und Fremde bedient mein Wechslertisch, wie es 
gerecht ist. 
So wie du gibst, du empfangst ganz, was die Rechnung 
besagt. 
Mag auch ein anderer Ausrede bringen, aber Kaikos 
Wechselt euch auslaindisch Geld, wiinschet ihr’s, gar in 
der Nacht. 


Zwei bedeutende Epigrammdichter haben in der 
ersten Halfte des 3. Jahrhunderts gewirkt, deren ver- 
schiedener Stil uns sehr deutlich wird: Asklepiades 
von Samos, der Preiser der Liebe und des Genusses, 
und Leonidas von Tarent, der Liebhaber des gesuch- 
ten Wortes und des bombastischen Ausdrucks. Zwei 
Liebesgedichte des Asklepiades sollen uns von seiner 
Weise eine Ahnung geben: 


Hier an den Fliigeln der Tiir bleibt hangen, ihr Kranze, 
verwellet, 
Mit voreiligem Sinn reget die Blatter mir nicht, 
Die ich mit Tranen benetzt — viel weinen der Liebenden 
Augen —; 
Aber erblicket ihr thn in der geoffneten Tiir, 
Schiittet iiber sein Haupt die reichen Tropfen des Regens, 
Und sein blondes Gelock trinke die Trénen von mir. 


Die fast barocke Erfindung laBt doch das echte Geftihl 
emporquellen. Aber der Sturm seines Herzens weht 
machtig in einem anderen, das A. Korte so iibersetzt 
hat: 


Scheine nur, hagle, verdunkle die Welt, laB flammen die 
Blitze, 
Schiitt’? auf die Erde herab all deiner Wolken Gebraus! 
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Toétest du mich, so hér’ ich wohl auf, doch 1laBt du mich 
leben, 
Schwarm’ ich im Komos einher, selbst wenn mir’s 
schlimmer noch geht. 
Denn es treibt mich der Gott, der mich beherrscht und auch 
dich, Zeus, 
Der einst rieseln dich lieB, golden, durch Mauern yon Erz. 


Eros der Bezwinger der Menschen und Gdtter! Die 
Erinnerung an den Besuch des Zeus bei Danae in 
Gestalt des goldenen Regens wirkt hier wie eine Be- 
lebung des uralten Mythos, der sich dahinter birgt: 
die Hochzeit von Himmel und Erde. 

Dagegen nun ein Weihepigramm des Leonidas, dem 
er einmal iambische Form gegeben hat, wie denn 
uberhaupt auch andere Kurzformen mit dem Disti- 
chon wechseln: 


Hier diesen Liebesgott aus Silber und das Band 

Fiir ihre Knochel, auch von Purpur das Gewind 

Fiirs Haupt nach Lesbos’ Art, der Brust glasfarben Halt, 
Den erznen Spiegel, aber auch den breiten Kamm 

Aus Buchsbaum, ihrer Haaresfille fischend Netz — 

Sie hat ihr Ziel erreicht, o Kypris, Kreterin, 

Drum Kallikleia legt’s in deiner Halle hin. 


So laBt sich die Geschichte des Epigramms durch die 
Generationen verfolgen. Namen haufen wir hier nicht. 
In der Zeit von 130-60 v. Chr. zeigt sich eine besondere 
Phonizische Schule, zu der auch Meleager, jener Ver- 
fasser des ‘Kranzes’, gehorte. Sie hat in Rhodos und 
in Rom nachgewirkt. Doch die frische Originalitat 
der Empfindung und des Ausdrucks friherer Zeiten 
sind selten. Am echtesten klingen unter ihnen die 
erotischen Gedichte. 

Nicht wenige dieser Epigramme wiirden wir ein 
»lyrisches Gedicht« nennen; nicht so die Alten, da 
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doch eben die Lyra zum Vortrage hier fehlte. Solche 
lyrabegleiteten Gedichte, Chorgesinge, Dithyramben 
genannt, auch mit eingelegten Soli, und Einzellieder, 
wie es des ‘Madchens Klage’ war, sind immer weiter 
gedichtet, immer wieder in Auffiihrungen gesungen 
worden, doch wissen wir davon wenig. 


5. EPOS 


In der Frage, ob es noch an der Zeit sei, das Helden- 
epos zu pflegen, entstand zwischen den fiihrenden 
Geistern der hellenistischen Literatur eine Meinungs- 
verschiedenheit, die in einem heftigen Kampf ausge- 
fochten wurde. Wir horten schon S. 366, wie Kalli- 
machos das »breite Gedicht«, wortlich tibersetzt »das 
kyklische Epos«, ablehnte. Zu diesem Zeugnis stellen 
sich andere. [hm wird das Wort »Ein groBes Buch, ein 
groBes Ubel«in den Mund gelegt; und am Ende seines 
Apollonhymnus lat er den Neid in Person Apollon 
ins Ohr fliistern: Nicht kann ich einen Sanger be- 
wundern, dessen Lied nicht mindestens so gro wie 
das Meer ist; doch der Gott verjagt ihn mit einem 
FuBtritt und dem Wort: Der Euphrat ist groB, aber 
viel Schmutz und Schlamm walzt er mit, nur Wasser 
aus reiner Quelle taugt zum Gottesdienst. Theokrit, 
der Schiiler des Kallimachos, denkt wie sein Lehrer 
(7, 45): VerhaBt ist mir, wer sich mit Homer in einen 
Séngerwettstreit einlassen will — ein eitles Bemithen! 
Gegen wen richten sich diese Urteile? Gegen Apollo- 
nios, der den Beinamen der Rhodier tragt, der in 
Alexandreia geboren war, dort die Bibliothek geleitet, 
auch den spateren Ptolemaios III. Euergetes erzogen 
hatte, aber dann Alexandreia vor seinen Gegnern 
raumte und nach Rhodos tibersiedelte. Er hat sich in 


584 Die nachklassische Zeit 


Epigramm und epischem Vers verteidigt und geracht, 
und so bietet sich uns hier zum ersten Male das uner- 
freuliche Schauspiel eines Literatenkampfes dar, in 
dem der sachliche Gegensatz zu persdnlicher Feind- 
schaft wurde. Nur zu oft hat sich seitdem in Wissen- 
schaft und Kunst Ahnliches abgespielt. Mit welcher 
Gehassigkeit hier gestritten wurde, zeigt das Kalli- 
macheische — nicht erhaltene, von Ovid nachgebil- 
dete — Gedicht ‘Ibis’, das in dunklen Wendungen 
und ohne den Gegner mit Namen zu nennen, ihn 
doch dem Vogel gleichsetzte, der im eigenen Schmutz 
wihle. 

Nicht gegen die poetische Erzahlung an sich wendeten 
sich Kallimachos und seine Schule. Wir sahen schon, 
wieviel Erzahlung ihre eigenen Elegien und Hymnen 
enthielten. Und es gab von ihnen auch kleine epische 
Sticke, die nur Erzahlung sein wollten, aber sie hatten 
eben einen anderen Stil als den homerischen. Dazu 
gehorten vom Meister selbst das kleine Epos 'Hekale’, 
von der Mit- und Nachwelt sehr gepriesen, uns nur 
in kimmerlichen Fragmenten erhalten, obwohl ein 
neuer Papyrusfund uns gegen 70 Verse hinzuge- 
schenkt hat. Da stand eine kaum bekannte attische 
Dorfsage im Mittelpunkt: die Einkehr des Helden 
Theseus bei dem alten guten Weibe Hekale auf dem 
Wege nach Marathon, wo der bése Stier bezwungen 
werden muBte; und die Geschichte der gastfrei-be- 
scheidenen Bewirtung lebt, wie man erkannt hat, 
nicht nur in Ovids Erzahlung von Philemon und Bau- 
kis weiter, sondern selbst der Eingang des V. Aktes 
vom Zweiten Teil des Faust bringt noch einen Wider- - 
schein davon. Zu diesem Kleinepos stellt sich von 
Theokrit ‘Der kleine Herakles’, ein Gedicht von 140 
Versen, ein Idyll in unserem Sinne. Es wird uns ge- 


Hellenistische poetische Erzahlung 385 


schildert, wie die Mutter den zehn Monate alten Hera- 
kles und seinen kleinen Stiefbruder Iphikles sorglich 
ins Bett bringt (freilich in der Wélbung eines groBen 
Schildes!), und wir héren von ihr das bekannte: Nun 
schlaft wohl und wacht gesund auf! Da ringeln sich 
um Mitternacht die beiden Schlangenungeheuer, von 
Hera gesandt, herein, ziingelnd, mit feurigen Augen. 
Die Kinder erwachen, Iphikles kreischt auf, stram- 
pelt die Decke ab, will davon. Aber Herakles erwiirgt 
die ‘Tiere mit seiner winzigen Hand. Die Eltern eilen 
aus dem Schlaf aufgeschreckt herbei, das Gesinde 
kommt hinzu: Herakles zeigt jauchzend dem Vater 
die beiden toten Riesentiere. Und wahrend die Mutter 
sich um das andere Kind bemiiht, steckt der Vater den 
Helden wieder unter die Decke, und er selbst — legt 
sich schlafen, als sei nichts geschehen. Von der Deu- 
tung dieses Wunders durch Teiresias und der weiteren 
Erziehung des Jungen handelt, z. T. recht gelehrt, der 
zweite Teil des Gedichts. So ist es wie in den Elegien: 
auch alte Sage wird wiedergegeben, aber in neuem, 
zierlichem Gewande. Bezeichnend ist auch, daB wir 
hier wieder einen Blick in die echte Welt des Kindes 
tun; der »Knabe mit der Gans« ist ein menschlicher 
Bruder dieses Gotterkindes. — Spater hat vor allem 
Euphorion (geb. 276 v. Chr.) aus Chalkis, also ein 
Landsmann Lykophrons, den Antiochos der Grobe 
zur Leitung der Bibliothek in Antiocheia berief, eben- 
so in Elegien wie in kleinen Epen im Stile des Kalli- 
machos und Lykophron sehr fernliegende Sagenstoffe 
behandelt, so daB oft kurze Erzahlungen in bunter 
Reihenfolge einander ablésten. Aber die Bruchstiicke, 
die wir besitzen, schrecken uns durch ihre Kiinstlich- 
keit ab. Die rémischen Dichter des 1. Jahrhunderts 
vy. Chr. um Cornelius Gallus und Catull waren von 
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ihnen entziickt, Cicero weniger, und die Augusteische 
Zeit muBte sie verwerfen!. 

Auch gegen das grofBe Epos in Form des Lehrgedichts 
hatte Kallimachos nichts eimzuwenden, wenn es nur 
neuen Stoff und zierlich reizvolle Einzelgestaltung 
brachte, ja wir besitzen noch ein Epigramm von ihm, 
in dem er ein neu erschienenes Lehrgedicht freudig 
begriiBte: die »feinen Ausspriiche, die Frucht durch- 
wachter Nachte drats«. Arat stammte aus Soloi in 
Kilikien, wo er etwa 315 geboren ist. In Athen studierte 
er bei Zenon, dem Begriinder der Stoa; auch der Astro- 
nomie hat er sich frith gewidmet. Konig Antigonos von 
Makedonien (276-239), der sich auch zur Stoischen 
Lehre bekannte, berief ihn an seinen Hof, und in sei- 
nem Autftrage ist, wie es heibt, das groBe Werk, die 
‘Phainomena’, d. h. (Himmels)erscheinungen, ent- 
standen. Erschienen ist es in den sechziger Jahren. 
Wir horen den Zeushymnos, den Arat an den An- 
fang gestellt hat, und vergleichen ihn mit dem des 
Kleanthes und dem des Kallimachos (S. 566. 368): 


Lasset mit Zeus uns beginnen! Ihn wollen wir nimmer, 
ihr Manner, 
Ungenannt lassen. Von Zeus erfiillt sind alle die Wege, 
Alle Markte der Menschen, erfiillt von ihm ist das Meerauch 
Sowie die Hafen. Des Zeus bedurfen wir alle in allem. 
Sind wir doch seines Geschlechts?. Er aber, freundlich den 
Menschen, 
Gibtihnen richtige W eisung und wecket die Leute zur Arbeit, 


1 Ubersetzungsproben aus der tHekale’, dem tHerakliskos’ 
und dem ‘Becherdieb’? des Euphorion, ferner aus dem 
Kleinepos ‘Europa’ des Moschos (vgl. S. 357) gibt Korte 
a. O. S. 133 ff. Vgl. auch Griech. Gedichte, zus. vy. H. Rii- 
diger? (1936) S. 239ff. — * Vgl. S. 568, Anmerkung. Zu 
Arats Nachwirkung s. Fr. Boll, Sphaera (1905). 
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Mahnt sie, des Brots zu gedenken. Er sagt, wann die Scholle 
am besten 

Pflug und Hacke zerteilen; er sagt, wann die richtigen 
Stunden, 

Pflanzen zu lockern im Grund und alle Samen zu streuen. 

Selbst ja hat er am Himmel die Sternenbilder befestigt, 

Sorglich gesondert, bedacht, daB nimmer im Jahre die 
Sterne 

Fehlten, welche die Zeichen am allertrefflichsten gaben, 

DaB den Menschen die Friichte gediehen zur sicheren 
Stunde. 

Darum feiern sie ihn auf ewig als ersten und letzten. 


Vater, ich griiBe dich, groBes Wunder und Labsal den 
Menschen, 

Du und das Gottergeschlecht. Seid auch gegriiBet, ihr 
Musen, 

Alle so giitig gesinnt! Ich méchte die Sterne benennen, 

Wie es sich ziemt: dem ganzen Gesang gebt gnadig Geleite! 


Eine schwere, langdauernde Arbeit hat sich der Dich- 
ter vorgenommen, darum seine Bitte, die Musen 
mochten bei ihm ausharren. Sein Prooimion ist von 
der Verehrung des Stoischen Allgottes eingegeben, 
findet freilich nicht den erhabenen Ton des Klean- 
thischen Hymnos. Dieser Zeus ist vor allem der Herr 
der Sternbilder. [hnen ist der Sinn des Dichters schon 
hier zugewandt, und er handelt von ihnen nun in 
1154 Hexametern, in einem 732 Verse umfassenden 
Hauptteile, der den Sternen und einzelnen Stern- 
sagen gewidmet ist, und einem zweiten, der die Wet- 
terzeichen bespricht, auch solche aus dem Tierleben 
und von menschlichen Gebrauchsgegenstanden ge- 
wonnene. Zugrunde gelegt hat er seiner Arbeit die 
Sternkarte des Astronomen Eudoxos (s. S. 272), der sich 
unter Platon der Akademie anschloB. Aber wissen- 
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schaftliche Astronomie wollte Arat nicht lehren, von 
den Bewegungen der Himmelskérper handelt er 
eigentlich nicht, und die Bahnen der Planeten zu be- 
schreiben, getraut er sich gar nicht, wie er selbst aus- 
driicklich sagt. Sein Buch will vielmehr in feiner 
Sprache, in ehrfiirchtigem Sinne den Wissensdursti- 
gen und den des praktischen Rats Bediirftigen Lehren 
vom gestirnten Himmel geben, wie sie einst alter- 
tumliche Gedichte aus der Zeit des Hesiod und Thales 
vorgetragen hatten. Gerade um dieses Neuen willen 
hieB Kallimachos das Gedicht so willkommen. Die 
Beschreibung ist zwar nicht fehlerfrei, wie man schon 
im Altertum bald erkannt hat, aber schlicht, knapp 
und klar. Und so fern uns heute ein Lehrgedicht tiber 
die Sternenwelt liegt, so gewaltig ist der Erfolg Arats 
gewesen: anderthalb Jahrtausende lang hat die 
Menschheit des Abendlandes ihre astronomische Be- 
lehrung aus ihm geschopft; immer wieder ist er tiber- 
setzt worden — so von Cicero in seiner Jugend, von 
Casar Germanicus, von Avienus (im 4. Jahrhundert) -, 
die Kommentare tiberihn gehen bis in die Merowinger- 
zeit und machen heute einen dicken Band aus; selbst 
in Holzschnitten des 16. Jahrhunderts hat man Abbil- 
dungen einer spatantiken Aratausgabe erkannt. Noch 
Wilhelm von Humboldt hat sich um eine Ubersetzung 
bemiiht. Ja, wer heute auf seiner Sternkarte die 
eingezeichneten Gestalten betrachtet und dann den 
Blick zum Nachthimmel emporrichtet — dessen Glanz 
die irdische Lichtfille freilich jetzt nur zu oft erstickt, 
zum Schaden der Menschheit —, der sieht immer noch 
die Sternbilder mit den Augen des Eudoxos und seines 
Schiilers Arat. 

Nun aber ist es Zeit, daB wir uns der epischen Kunst 
zuwenden, welche die Kallimacheische Schule ab- 
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lehnte, zu der des Apollonios Rhodios. Von seinen 
epischen Gedichten tiber die Griindung von Stadten 
wie Alexandreia und Rhodos, die wir uns sehr mytho- 
logisch denken miissen, sind nur wenige Hexameter, 
von einem anderen uber einen Korinthischen Tempel 
in Kanobos (an der Miindung des westlichsten Nil- 
armes) nur drei Hinkiambenverse erhalten, aber ganz 
besitzen wir, als ein im Altertum lange Zeit gelesenes 
und kommentiertes Epos, die ‘Argonautika’ (um 260 
veroffentlicht). Es ist eine Tetralogie von Biichern, 
von Apollonios selbst so eingeteilt; das zeigen schon 
die kurzen Prooimien: das erste, an Phoibos und die 
Musen (I, 22) gerichtete, gilt nur den beiden ersten 
Biichern, das zweite, das Erato anruft, wiinscht deren 
Hilfe fiir das dritte Buch; »die Muse« endlich soll dem 
Dichter Unterstiitzung fir das letzte Buch gewahren. 
Dem entspricht die Gliederung des Inhalts. Die bei- 
den ersten Gesdnge erzéhlen zunachst in wenigen 
Worten den AnlaB der Argonautenfahrt, den Auftrag 
des Pelias an seinen Neffen Iason, das Goldene Vlies 
aus dem Kolcherlande am Kaukasos zu holen, nennen 
die Teilnehmer der Fahrt, darunter Herakles und 
Orpheus, der hier wie im alten Epos durch sein 
Saitenspiel die Zauberkraft des Sirenengesanges 
bricht, und schildern ihre Erlebnisse auf der Fahrt — 
unter ihnen das Abenteuer mit den Frauen auf Lem- 
nos, das Ausscheiden des Herakles in Mysien, wo sein 
geliebter junger Freund Hylas von einer Quell- 
nymphe zuihr ins Element gezogen wird, und die Kin- 
kehr bei dem von den Harpyen gequalten Phineus am 
Hellespont — bis zur heimlichen Landung in Kolchis. 
Das Buch Erato’s — danach nannte auch Goethe den 
entsprechenden Siebenten Gesang in Hermann und 
Dorothea — zeigt das Wirken des Eros, dem die K6- 
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nigstochter, die zauberkundige Medea, erliegt: sie 
verhilft dem Fremden gegen den Willen des Vaters 
zu dem kostbaren Goldvlies und folgt dem Geliebten 
aufs Schiff. Uberreich an Ereignissen ist das letzte 
Buch, das die Heimkehr der Argo erzahlt. Altere Lie- 
der und Epen hatten dafiir sehr verschiedene Fahrten 
angegeben, das alteste die Fahrt durch den Istros, die 
Donau, ins mythische Nordmeer und dann durch die 
Saulen des Herakles, die StraBe von Gibraltar, wieder 
ins Mittelmeer. Apollonios dagegen laBt, neue, halb 
richtige, halb falsche geographische Kenntnisse ver- 
wertend, seine Argonauten durch einen sagenhaften 
Donauarm in den Nordteil der Adria, dann weiter 
durch den Po in die Rhone gelangen, die man sich 
verbunden dachte, und so ins Mittellandische Meer. 
Noch waren eben jene Gegenden den Mannern des 
dstlichen Griechenlands wenig bekannt; aber nicht 
ohne betrachtliches Staunen lesen wir, daB die Argo- 
fahrer hierbei die Seen Oberitaliens und der Schweiz 
(IV, 633) kennenlernen, daB sie sogar versehentlich 
in den Rhein nach Norden weitergefahren waren, 
wenn nicht Hera vom »Hercynischen Felsen«, d. h. 
dem Abhang des Schwarzwaldes aus, sie mit gewal- 
tigem Rufe gewarnt hatte. — Die Zahl der Aben- 
teuer entspricht dieser phantastischen Fahrt. Die Kol- 
cher verfolgen sie. Eine Schar unter Medeas Bruder 
Apsyrtos schneidet ihnen in der Adria den Weg ab. 
Sie locken ihn zu sich, und es folgt seine grausige Er- 
mordung durch Jason im Vorraum eines Tempels; 
sein Blut bespritzt Mantel und Schleier der Schwester. 
Von dieser Tat der beiden sagt der Dichter: 


Scharf erspahte mit lauerndem Blick ihr graBliches 
Wirken 
Sie, die alle bezwingt, die mitleidslose Erinys. 


Die ‘Argonautika’ des Apollonios Son 


Auf der Phaiakeninsel, hier Korfu, vermiahlen sich 
Jason und Medea, und, da sie ihm nun rechtlich zuge- 
hért, verweigert Konig Alkinoos ihre Auslieferung der 
zweiten Kolcherschar. Nach vielen anderen Aben- 
teuern — so werden die schon der Peloponnes Nahen- 
den durch einen Nordsturm an die afrikanische Kiiste 
verschlagen, und sie miissen dort an der Syrte ihr 
Schiff zwolf Tage und Niachte tiber Land tragen — er- 
reichen sie endlich die Insel Aigina, wo der Dichter 
seine Helden entlassen kann. 

In Homers Bahnen geht Apollonios!. Das alte, schon 
der Odyssee vorliegende Argonautenepos war zwar 
damals verschollen, aber homerischer Stil wird doch 
stark von ihm angestrebt. Gleich der erste Vers sagt 
es vernehmlich: »Ruhmestaten der Manners will der 
Dichter besingen, und das tut ja auch der Achill Ho- 
mers (IX, 189). Den Bau der Argo beschreibt Apollo- 
nios nicht, weil davon »immer noch die friiheren San- 
ger kiindens (I, 18); also sie hat er im Blick. Sein tber 
200 Verse umfassender Heldenkatalog entspricht dem 
Schiffskatalog der Ilias. Die Gleichnisse sind von ho- 
merischer Form. Dies und vieles andere zeigt, daB die 
—im weiteren Sinne — klassische Kunst ihm Vorbild 
ist; er will gerade uicht modern sein wie die »Alexan- 
driner«. Aber Nachbildung des Klassischen ergibt 
immer das Klassizistische; und so wirkt auch dieses 
Epos. Weite Strecken sind kah] und nichtern; kiuhles 
Wasser, nicht Wein glaubt der Leser zu trinken. Und 
zudem: man bleibt das Kind seiner Zeit auch gegen 
seinen Willen. Gerade das Eigentiimliche des Apollo- 
nios, und oft das Bessere, ist das Hellenistische an ihm. 
Ja, man hat sogar in seinem Werk Abhangigkeit von 
1 Die beste Einfiihrung in seinen Stil gibt Wilamowitz, 
Hellen. Dicht. I 206, II 164ff.; dazu Kortea.O.S. 151 ff. 
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Kallimachos und Arat in Sprache, Metrik, Motiven 
nachgewiesen. Schon dafi die ‘Argonautika’ so reiche 
geopgraphische und sagengeschichtliche Belehrung ge- 
ben, macht sie den Werken jener Gegner verwandt. 
Die Menschen des Apollonios sind nicht von der ein- 
fachen Natiirlichkeit der homerischen. Iason verrich- 
tet zwar Taten der Kraft, aber er mu nur zu oft im 
Schatten Medeas stehen. Die Wirkung, die von seiner 
Schonheit ausgeht, ist fast starker als die seines Hel- 
dentums. Medea ist ganz das Geschopf dieses Dichters, 
wenn ihm auch die Sage die Handlung, Euripides die 
tragische Gestalt darbot. Zwar macht auch er von dem 
homerischen Mittel Gebrauch, ihre Liebe durch 
auBere gottliche Einwirkung, einen Pfeilschu8 des 
Eros, zu erregen, aber wie nun das im Herzen ver- 
wundete jungfrauliche Madchen schwankt und zau- 
dert, mit dem Schamgefihl ringt, bis es dem Manne 
seine Hilfe anbietet, diese eindringliche Darstellung 
entstammt der Seelenkunde des hellenistischen Zeit- 
alters. Mit dem Augenblick, wo sie Vater und Heimat 
preisgibt, ist sie eine andere: die Schuld, die ihr schon 
vorher zu schaffen machte, lastet nun schwer auf ihr; 
die Jungfrau ist unter den Mannern allein, keiner 
schwesterlichen Seele kann sie ihre Brust 6ffnen; die 
uberlange Dauer der Fahrt verstarkt ihre Einsamkeit, 
der Mord am Bruder versenkt sie noch tiefer in Schuld. 
Ks ist kein freudiges Hochzeitsfest, das in Kerkyra 
gefeiert wird. 

Fehlt es diesem Epos an Spannung, an innerem Zu- 
sammenhalt der Teile, so liegen seine Vorziige wie 
die der hellenistischen Poesie schlechthin eben in der 
Ausgestaltung der Einzelszenen, in der Feinheit der 
Einzelziige. Eros soll seinen verhangnisvollen SchuB 
abgeben, aber er spielt gerade mit Ganymed das 
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Knéchelspiel (III,117), wobei er gewinnt, wie es scheint 
auf unredliche Weise; wenigstens denkt so seine Mut- 
ter Aphrodite, die ihn deshalb ausschilt. Um ihn zu 
seiner Tat zu bringen, muB sie ihm erst Versprechun- 
gen machen (III, 132ff. mit Korte): 


Und dann schenk’ ich dir wohl des Zeus entziickendes Spiel- 
zeug — 

Jenes, das ihm Amaltheia, die liebe Amme, verfertigt 

In der Idaischen Grotte, als er noch ein térichtes Kind war — 

Einen hurtigen Ball; eine schénere Gabe als diese 

Konntest du selbst aus der Hand des Hephaistos schwerlich 
erwerben. 

Denn von Gold sind die Ringe gefertigt, und um einen jeden 

Schlingen im Kreise herum sich doppelte Bogen, die Nihte 

Sind versteckt, eine Ranke yon dunkelem Blau iiberdeckt sie. 

Aber wenn du ihn hoch mit deinen Handen emporwirfst, 

Zieht er gleich einem Stern seine glianzende Bahn durch 
die Liifte. 


Solcher malerischen Einzelszenen gibt es viele. Das 
Erlebnis der Argonauten auf Lemnos, wo sie die liebe- 
bediirftigen Frauen der Insel in ihren Bann ziehen, die 
ihre Manner vor einem Jahr aus Eifersucht getotet 
haben, ist in der Einfadelung, der Durchfiihrung und 
dem AbschluB des artigen Abenteuers ein anmutiges 
Gedicht geworden. Demgegeniiber ist die Hochzeit 
Tasons und Medeas fast eine schaurige Szene (IV, 1137). 
Wohl liegt auf dem Brautbett in der Grotte das Gol- 
dene Vlies, spielt Orpheus auf der Lyra und die Nym- 
phen singen den Hymenaios, aber Bréutigam und 
Braut denken an die schwere Zukunft: 


Niemals werden wir Scharen der wehsalleidenden Menschen 

Wirklich des Gliickes teilhaftig, des ganzen und vollen; 
denn immer 

Ist auch dem heiteren Sinn ein bittrer Kummer gesellet. 
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Sind die zahlreichen Gleichnisse des Apollonios auch 
homerisch in ihrem Bau und oft sogar in ihrem Motiv, 
so tragen doch auch sie sehr individuelle Zuge. Moge 
das wenigstens eins zeigen, das man sein berihmtestes 
nennen kann (III, 754), hat es doch auch eine Nachbil- 
dung durch Vergil (VIII, 22) gefunden!: das Herz der 
jungfraulichen Medea bebt und zittert ihr in der Brust, 
wie der Sonnenstrahl, der von einem mit Wasser ge- 
fiillten GefaB an die Zimmerwand geworfen wird und 
dort flimmernd hin und her zuckt. Die Feinheit der 
Beobachtung in diesen Gleichnissen geht manchmal 
bis ins Raffinierte, ihr Stimmungsgehalt ist oft von 
eigentiimlichster Art. 

Vergil hat von diesem hellenistischen Epos fiir sein 
sehr andersartiges rémisches Nationalepos manche 
Anregung empfangen. Wie Varro Atacinus (1. Jahr- 
hundert v. Chr.) hat auch der begabte Valerius Flaccus 
(1. Jahrhundert n. Chr.) eine freie Bearbeitung von 
ihm hergestellt, diese — unvollendete — besitzen wir ' 
und konnen sie mit ihrem Vorbild vergleichen. Sogar 
bis zum Anfang des Mittelalters sind die ‘Argonautika’ 
gelesen worden. 

Wie der Hellenismus Tragédien mit historischem 
Stoff schuf, so auch Epen mit emem Inhalt, der ge- 
schichtlich war oder den man doch dafiir hielt. We- 
nigstens eins sei genannt, die ‘Messenischen Ge- 
schichten’ des Rhianos aus Kreta (zweite Halfte des 
3. Jahrhunderts): da war Held Aristomenes der 
Achill; aber wir kennen nur den Gang der Hand- 
lung, die im sogenannten Zweiten Messenischen 


1 Dagegen hat das Sonnengleichnis am Eingang des 7. Ge- 
sanges von Hermann u. Dorothea durchaus selbstaéndigen 
Charakter und ist nicht, wie man gesagt hat, von dem des 
Apollonios abhangig. 
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Kriege spielte und spannende Kampf- und Liebes- 
szenen brachte. 
Hier folge die Erwahnung hichst sonderbarer epi- 
scher Werke des Dichters und Grammatikers Nikan- 
der von Kolophon (wahrscheinlich 3. Jahrhundert 
v. Chr.), in denen man die alexandrinische Richtung 
wieder erkennt. Von seinen zahlreichen poetischen 
‘und prosaischen Schriften sind zwei Lehrgedichte er- 
halten, eins in 958 Hexametern, die tTheriaka’, die 
Mittel gegen den BiB giftiger Tiere behandeln, und ein 
anderes, um ein Drittel kurzeres, die ‘Alexipharmaka’, 
die Mittel gegen Vergiftung durch Speisen auffiihren, 
beide im engen AnschluB an die Lehre eines Arztes. 
Ein anderer Geschmack als der unsre hat einst an diesen 
abstrusen Dingen Freude gehabt. 
Den BeschluB dieses Kapitels bilde der Hinweis auf 
eine Anzahl humoristischer und satirischer Epen hel- 
lenistischer Zeit. Noch ihrem Anfang wird der schon 
friiher (S. 36) erwahnte ‘Hroschmausekrieg’ angeh6- 
ren, ein unscheinbares Werk, dessen Text auch von 
den alexandrinischen Gelehrten gar nicht fiir eine 
Ausgabe bearbeitet worden ist, so daB er uns in merk- 
wiirdig voneinander abweichenden Formen vorliegt, 
das aber doch eine ganz lustige, harmlose Verspot- 
tung des hohen Epos ist. Nicht wie im Reineke Fuchs 
handeln hier die Tiere zugleich menschlich und ihrem 
eigenen Charakter gemaB, sondern in Namen und 
Gebaren treten diese Mause und Frésche wie home- 
rische Helden auf. Ihr Streit riihrt daher, daB der 
Mausprinz Bréseldieb ertrinkt, als er vom Froschkénig 
Pausback, Sohn des Peleus, auf dessen Einladung hin 
iibers Wasser getragen wird. Zeus beendet den hero- 
ischen Kampf wie auch gelegentlich im Homer durch 
einen Blitzstrahl und schickt obendrein das Krebsheer 
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gegen das rabiate Mausvolk. An solchen Tierepen 
haben Mittelalter und Reformationszeit unbandige 
Freude gehabt. 

Auf scharferen Ton waren andere Gedichte gestimmt. 
Wenn Sotades in seinen beiBienden und lasziven ioni- 
schen Versen sogar Konig Ptolemaios Philadelphos 
aneriff, so hat im Mutterland der Philosoph Timon 
aus Phleius (3. Jahrhundert), ein Skeptiker, unter vie- 
len anderen Werken Spottepen iiber seine philosophi- 
schen Vorganger verfertigt, in homerischem Stil. Ein 
eroBes Netz, wurde erzahlt, fing im Teich die Philo- 
sophenfische ein, die dann ergoétzlich beschrieben wur- 
den; auch eine Nekyia gab es: da konnte man die 
GeistesgroBen im Schattenreich belauschen, ein Mo- 
tiv, das Schiller und Goethe aufgegriffen haben. Die 
uns erhaltenen Hexameter zeigen nicht nur ein gro- 
Bes sprachschépferisches Vermégen und treffenden 
Witz, sondern diese verzerrten Philosophenbilder sa- 
gen uns sogar allerlei tber die Lehre der Manner, de- 
ren Werke wir nur in Bruchstiicken besitzen. Andere 
kritische Geister wie Krates und Bion setzten diese 
Weise fort (vgl. S. 413). »Gesprache in Bions Manier« 
nennt Horaz seine Satiren. 

In Sizilien stand die Kochkunst hoch in Ehren. Ein 
Platon hatte das —im 7. Brief — zu tadeln. Anderer 
Ansicht war Archestratos von Gela (zweite Halfte des 
4, Jahrhunderts), und so dichtete er ein lustiges Lob- 
lied auf die Gastronomie. Die feinsten Delikatessen in 
der ganzen Welt wurden in epischem Stil behandelt, 
vor allem, scheint es, die Fische, wie uns betrachtliche 
Reste seines Gedichts lehren; die besten Rezepte feh- 
len nicht. Auch andere solcher kulinarischen Werke 
gab es. Der rémische Dichter Ennius hat Archestratos 
hundert Jahre spater ins Lateinische wbertragen. 


. 
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4. GESCHICHTSSCHREIBUNG 


In der kinstlerischen Prosa dieser Epoche ist die 
Staatsrede nicht mehr zu finden; mit der Freiheit ist 
sie verschwunden. Zwar bildete der prosaische Hym- 
nus einen Teil der Festprogramme, der berufsmaBige 
Redner half auch iiberall weiter vor Gericht, aber die 
Bedeutung der Beredsamkeit ist entfernt nicht mehr 
die gleiche wie im 4. Jahrhundert. Erst in dem auf- 
bliihenden demokratischen Rhodos des 2. Jahrhun- 
derts hat sich eine neue Rhetorik gebildet, doch ist ihr 
Wesen fast nur aus spaéteren Berichten und dem gro- 
Ben EinfluB zu erschlieBen, den sie auf die rémische 
Beredsamkeit ausgeiibt hat. 

Nicht die Rhetorik, die Geschichtsschreibung viel- 
mehr nimmt in dieser Zeit der gewaltigen Taten die 
erste Stelle innerhalb der Kunstprosa ein. Der GroBe 
Konig selbst hatte auf seinen Ziigen im Stabe nicht 
nur Gelehrte, Geographen und Naturwissenschaftler, 
sondern auch Historiker wie Anaximenes (s. S. 259%) 
und Kallisthenes, den Neffen des Aristoteles. Von die- 
sem im besonderen wissen wir, dafi er Alexanders 
Taten begeistert beschrieb; dann aber entzweite er 
sich mit dem Konig, und schon 327, auf dem Indischen 
Feldzuge, fand er, vielleicht gewaltsam, sein Ende. 
Zwei Typen der Alexandergeschichte sind im folgen- 
den zu erkennen. Den einen stellen die der Erfor- 
schung der Wahrheit dienenden Werke dar. Zu ihnen 
hat man die des Aristobulos (schrieb nach 285) zu 
rechnen, der den Zug selbst als Nichtsoldat mitge- 
macht hatte, vor allem aber die Bearbeitung, die Pto- 
lemaios I. in hohem Alter den in seinem Besitz be- 
findlichen Akten des koniglichen Hauptquartiers zu- 
teil werden lieB: in Arrians Geschichte Alexanders 
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werden wir ihr wieder begegnen. Den anderen Typus 
stellen die mehr romanhaften Darstellungen dar. Da- 
zu gehort in gewissem Sinne schon das Werk des Klezt- 
archos (am 300), den wir in Diodors 17. Buch und im 
Curtius Rufus umgeformt wiederfinden ; denn er ging 
ganz darauf aus, durch glanzende Darstellung und 
bunteste Stoffiille ein médglichst eindrucksvolles Bild 
seines Helden zu geben. Dann wird die Alexander- 
geschichte, je groBer der zeitliche Abstand, um so 
phantastischer, bis der Held ganz zum orientalischen 
Marchenfiirsten wird. Dafiir ist uns der Alexander- 
roman des Pseudokallisthenes, etwa aus dem 3. Jahr- 
hundert n. Chr., ein Beispiel. Er fand ungemeine Ver- 
breitung, wurde nicht nur mehrfach ins Lateinische, 
sondern auch ins Syrische, Armenische, Athiopische 
und Slawische tibersetzt und lebte bis weit ins Mittel- 
alter hinein fort?. 

Das 3. Jahrhundert v. Chr. hat auch — nicht erhal- 
tene — Geschichtswerke von groBem Umfang und 
hohem Stil hervorgebracht. Zu ihnen gehort das des 
Duris von Samos, eines Schiilers Theophrasts, also 
Enkelschiilers des Aristoteles, dessen 27 Biicher um- 
fassende Schrift die Zeit von 370—281 behandelte, wozu 
u.a. ein Werk tiber die Geschichte des Tyrannen 
Agathokles von Syrakus kam; bei Plutarch und Diodor 
finden wir Ausziige aus ihm. »Tragische Historie« 
heiBt seine Art; wie die Tragédie wollte er packen, 
Schrecken und Mitleid erregen, wie Euripides den 
Menschen psychologisch erfassen, auch durch Klein- 
malerei fesseln; das Tatsachliche rein und treu her- 
auszuarbeiten, war ihm weniger wichtig. Ahnlicher 
Art war das-ebenso umfangreiche Werk des zwei Ge- 


2 Vel. A. Ausfeld, Der griech. Alexanderroman (1907); 
A. Hubner, Die Antike IX (1933) 32. 
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nerationen jiingeren Phylarchos, das die Jahre von 
272-220 umspannte, auch eine Quelle fiir Plutarch. 
Etwas sehr anderes dagegen mu8 die Diadochen- 
geschichte (mindestens bis zum Ende des Kénigs Pyr- 
rhus) des Hieronymos von Kardia in Thrakien ge- 
wesen sein, den Duris schon benutzte und den wir 
auch wieder durch Diodor und Plutarch kennen- 
lernen. Hieronymos war hoher Offizier und Staats- 
mann, erst ein Freund des Eumenes, dann im Dienste 
des Kénigs Antigonos Gonatas, der ihm auch den Auf- 
trag erteilte, mit Benutzung des makedonischen Ar- 
chivs als Diener der Wahrheit zu schreiben. Damit 
war auch ein anderer, niichterner Stil gefordert, als 
jene »Tragiker« ihn anwandten. 

Nun aber denke man sich zu diesen grofen histori- 
schen Werken eine unubersehbare Menge kleiner 
hinzu, vor allem lokal- und heimatgeschichtlicher 
Art, denn das historische Interesse hatte sich jetzt 
machtig verbreitet; doch heute haben sie nur fuir den 
Fachmann Bedeutung. Wie natiirlich wandte sich 
dieses Interesse auch den neu gewonnenen oder doch 
entdeckten Landern zu. Alexanders Admiral Nearch, 
der im Auftrage des Konigs einen Seeweg zwischen 
Indus und Euphrat fand, gab dariiber einen Bericht 
heraus, von dessen Vorziiglichkeit noch Arrian Kunde 
gibt. Als Beauftragter von Seleukos I. besuchte Me- 
gasthenes wiederholt in Gesandtschaftsangelegenhei- 
ten Indien und veroffentlichte eine eingehende Be- 
schreibung des Landes, darin zum ersten Male genaue 
Nachrichten tiber das Kastenwesen; wir horen davon 
vor allem durch die Vermittlung Diodors, Strabons, 
Arrians. Uber die alte Geschichte, Religion und Kultur 
Agyptens schrieb, gute Kenntnisse mit romanhaftem 
Beiwerk verbramend, Hekatatos von Abdera unter 
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Ptolemaios I., auch eine Quelle Diodors. Ja, auf grie- 
chisch schrieben jetzt auch Fremde tiber die Geschichte 
ihres Landes, nicht ohne Benutzung alter Urkunden, 
so der Baalpriester Berossos tiber die Babyloniens, der 
Priester von Heliopolis Manethos wiber die Religion 
und Geschichte Agyptens. Auch der Rémer Fabius 
Pictor hat um 200 die Geschichte Roms griechisch 
niedergeschrieben. 

Wir wenden uns dem Westen des Mittelmeergebiets 
zu, den Alexander mit dem Osten vereint hatte, wenn 
ihm ein Dezennium weiteren Lebens vergénnt ge- 
wesen ware. 

Massalia (Marseille) wurde im letzten Drittel des 
4. Jahrhunderts der Ausgangspunkt groBer Ent- 
deckungsfahrten. Von hier fuhr Pytheas durch die 
StraBe von Gibraltar tiber die Bretagne bis zu den 
Inseln nérdlich Englands — England selbst hieB ihm 
»Albion«—, ja, wie es scheint, bis in unser Wattenmeer 
hinein. Der Germanist Karl Millenhoff hat einst in 
seiner Deutschen Altertumskunde die Berichte hier- 
iiber gepriift. Das Buch des Pytheas hieB ‘Vom 
Ozean’. 

Kin gewaltiges Geschichtswerk tber Sizilien hat 7J7- 
matios von Tauromenion, jetzt Taormina, verfaBt, der 
von etwa 345 bis etwa 250 gelebt hat, davon 50 Jahre 
in Athen, denn die vom Vater als Herrschaftsgebiet 
ererbte Stadt muBte er an den Tyrannen Agathokles 
abtreten. Auch dieses Werk kennen wir nur durch 
die Benutzung und die Kritik Spaterer. Es war eine 
Geschichte zugleich Italiens und Karthagos von den 
Anfangen bis auf seine Zeit. Ihr Verlust wiegt sehr 
schwer. Denn da wurde eine sehr ausfiihrliche Geo- 
graphie des Westens, darunter auch die Nachrichten 
uber Pytheas, geboten; viele Mythen, wie die Sage 
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von Aneas und Dido und die iiber Roms Griindung, 
wurden mitgeteilt; Urkunden, auch karthagisch-pho- 
nizische, waren sorgfaltig benutzt; das Leben der 
groBen Weisen Pythagoras und Empedokles wurde 
ausfiihrlich geschildert — die Nachrichten, die z. B. 
Hélderlin in seiner Empedoklestragédie verwertet, 
stammen letzten Endes aus Timaios — und vor allem 
die groBe, abenteuerreiche Geschichte Siziliens unter 
seinen Tyrannen spannend erzahlt. Freilich war das 
Ganze rhetorisch aufgeputzt: Cicero (Brutus 325) 
nennt seinen Stil »asianisch«; darunter versteht er 
hier einen von der griechischen Rhetorik Kleinasiens, 
besonders von Hegesias aus Magnesia am Sipylos gegen 
Ende des 4. Jahrhunderts ausgebildeten Stil, dessen 
Ideal das geistreich-zierliche Spiel des Gedankens, die 
pointenreiche Sprache war. Viele groBe, auch, wie es 
heiBt, wenig passende Reden legte Timaios seinen 
Helden in den Mund. Man tadelte seine kleinliche 
Polemik. Wie sich Polybios zu ihm stellte, werden 
wir sehen. 

In Polybios! (ca 200-120) haben wir einen Historiker 
vor uns, der bei manchem groben Ereignis seiner 
Zeit selbst zugegen, sogar selbst politisch tatig war. 
Sein Leben spiegelt ein Stiick Geschichte wider, aber 
romische Geschichte. Er war der Sohn des fithrenden 
Strategen des Achaischen Bundes und hat selbst als 
politischer und militarischer Fiihrer seinem Vater zur - 
Seite gestanden, bis die Romer durch den Sieg bei 
Pydna 168 die Herren Griechenlands wurden. Nun 
war Polybios einer der 1000 Achdaer, die als Geiseln 
nach Italien gefiihrt wurden; sie muBbten dort sech- 
1 Man vergleiche die Darstellung in Mommsens Rom. 
Gesch.°* II 449 ff. und in E. Schwartzens Charakterkopfen 
aus der ant. Lit.' I 68 ff. (1919). 
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zehn Jahre aushalten. Aber der Sieger von Pydna, 
L. Aemilius Paullus, hatte erkannt, was fiir ein be- 
deutender Geist dieser Mann war, und so bestellte 
er ihn zum Lehrer seiner Sdéhne Q. Fabius (eines 
Adoptivsohnes) und P. Scipio, des kiinftigen Erobe- 
rers Karthagos. Hier geben wir nun Polybios selbst 
das Wort, wie eines Tages zwischen dem jungen Scipio 
und ihm ein Bund geschlossen wurde, der das ganze 
Leben hindurch fest blieb. Seine Erzahlung (XXXII 9) 
wird uns ebenso griechische padagogische Weisheitund 
Liebe wie edle roémische Art enthiillen; sie lautet: 
»DaB der Anfang der Bekanntschaft (mit den Séhnen 
des Aemilius Paullus) aus einer gemeinschaftlichen 
Lektiire und dem Gesprach dariiber entstand, habe 
ich bereits dargestellt. Der Verkehr entwickelte sich 
weiter, und als die nach Rom Berufenen! in die Land- 
stadte verschickt wurden, verwendeten sich Fabius 
und Scipio, die jungen Sohne des Lucius, beim Prator 
dafiir, daB Polybios in Rom verbleiben diirfe. Das ge- 
schah, und der Umgang wurde noch viel vertrauter. 
Da ereignete sich folgendes. Sie gingen einmal alle 
zugleich aus dem Hause des Fabius heraus, dann bog 
Fabius zum Forum ab, Polybios aber mit Scipio nach 
der anderen Seite. Wahrend sie so weitergingen, sagte 
Publius (Scipio) mit einemmal ruhig und mit freund- 
licher Stimme, wobei er deutlich errétete: *Polybios, 
wir sind doch zwei; warum aber unterhaltst du dich 
immerfort nur mit meinem Bruder und richtest alle 
Fragen und Antworten an ihn, mich aber tibergehst 
du ganz? Offenbar hast du von mir dieselbe Auffas- 
sung, die, wie ich hore, auch meine Mitbiirger haben. 
Alle glauben namlich, ich sei ein stiller, ja trager 
1 Das war die offizielle Bezeichnung fiir die internierten 
Achaier, 
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Mensch, wie ich hore, und weit entfernt von der ré- 
mischen Richtung und Art, weil ich nicht dafiir bin, 
ProzeBreden zu halten. Das Haus aber, aus dem ich 
hervorgehe, verlange, sagt man, nicht solch einen 
Fuhrer, nein ganz im Gegenteil; das bekiimmert mich 
ganz besonders.’ Polybios wurde durch diese ersten 
Worte des Jiinglings itiberrascht — er war damals nicht 
mehr als achtzehn Jahre alt — und sagte: ‘Bei den Got- 
tern, Scipio, sage das nicht, la es dir iberhaupt nicht 
in den Sinn kommen! Nicht weil ich dich gering 
schatze oder dich tibergehen will, handele ich so, 
durchaus nicht, sondern weil dein Bruder Alter ist, 
beginne ich in den Unterhaltungen mit ihm, wie 
ich bei ihm aufhore, und halte mich in den Antwor- 
ten und Ratschlagen an ihn, wobei ich aber meine, 
daB du dieselbe Gesinnung hast wie er. Von dir aber 
erstaunt es mich jetzt zu horen, daB du dir weniger 
tatkraftig vorkommst, als es fur die Manner dieses 
Hauses Pflicht ist; denn dadurch zeigst du gerade 
deinen Stolz. Ich moéchte schon gern mich dir ganz 
ergeben und dir ein Helfer werden, da du im Reden 
und Handeln der Vorfahren wert wirst. Denn in 
den Wissenschaften, um die ich euch jetzt so eifrig be- 
miuht sehe, werdet ihr an bereitwilligen Mitarbeitern 
keinen Mangel haben, du sowenig wie dein Bruder; 
eine groBe Schar solcher Manner sehe ich ja zur Zeit 
aus Griechenland hierher stromen. Aber fiir das, was 
dich jetzt bekiimmert, wie du sagst, glaube ich, keinen 
geeigneteren Mitstreiter und Mitarbeiter finden zu 
konnen als mich selbst.? Noch wahrend Polybios das 
sagte, griff Scipio mit beiden Handen nach seiner 
Rechten, driickte sie leidenschaftlich und sagte: 
‘Wenn ich doch den Tag sahe, an dem du alles andere 
hintansetzest und nur auf mich achtest und mit mir 
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zusammenlebst. Denn von da an werde ich mich 
sogleich fiir wert meines Hauses und meiner Ahnen 
halten.’ Polybios freute sich wohl, als er den Eifer und 
das Vertrauen des Jiinglings wahrnahm, doch fihlte 
er sich auch in einer gewissen Verlegenheit, wenn er 
die hohe Stellung des Hauses und den Reichtum des 
Geschlechts bedachte. Indessen von diesem gegensei- 
tigen Versprechen an trennte sich der Jiingling von 
Polybios nicht mehr, und nichts war ihm so wichtig 
wie der Umgang mit ihm.« 

Polybios hat dann spater mit Scipio zusammen Ober- 
italien, Gallien und Spanien besucht. Im Jahre 150 
ist er in die Heimat zuriickgekehrt. Scipio rief ihn 
wieder zu sich, als der Dritte Punische Krieg ausbrach. 
Er erlebte den Brand Karthagos mit. Nach der Zer- 
storung Korinths half er seiner Heimat in ihrem Ver- 
haltnis zu Rom. Viele Ehren sind ihm dafiir zuteil ge- 
worden; in Olympia hat sich die Basis eines Ehren- 
denkmals gefunden mit der Inschrift »Der Staat der 
Kleer ehrt Polybios des Lykortas Sohn aus Megalo- 
polis«. Auch vor Numantia war er im Gefolge Scipios, 
hat dann Spanien und Gallien bereist, wie er vorher, 
wohl auch mit Scipio zusammen, Agypten gesehen 
hat. Durch einen Sturz vom Pferde hat der 82jahrige 
den Tod gefunden. 

Die Bewunderung Roms, seiner militarischen Lei- 
stung und seiner Verfassung, hat den Staatsmann 
zum Historiker gemacht. Er hat selbst in einem gan- 
zen Buche seines Werks (VI 3 ff.) nach der im AnschluB 
an griechische Philosophie gegebenen Darlegung, daB 
sich die Staatsverfassungen in einem Kreislauf aus- 
einander entwickeln, die Verfassung des rémischen 
Volkes geschildert und sie in ihrer Mischung aus Mon- 
archie, Aristokratie und Demokratie als die schlecht- 
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hin beste bezeichnet ; denTatsachenbeweis lieferteihm 
die Kraft dieses Staates, die selbst die Niederlage von 
Cannae nicht brach. Auch denkt er sich vor allem 
Romer als die Leser seines Werkes (XXXI 22). Vor 
der Erkenntnis, daB Rom zum Herrn des Mittelmeers 
bestimmt sei, verblaBte seine nationalhellenische Ge- 
sinnung. 

Sein Werk hat 40 Biicher umfaBt, von denen uns aber 
nur die ersten fiinf vollstandig erhalten sind, dazu 
umfangreiche Reste durch Exzerpte, auch Stiickchen 
auf Papyrus. Uber die Anlage seines Werks hat sich 
Polybios selbst zu Beginn und am Schlu8, auch am 
Anfang des dritten Buches ausgesprochen. Die ersten 
zwei Bucher enthalten als Einleitung die Geschichte 
Roms und Karthagos von 266-221, kniipfen also an 
Timaios an, mit dem dritten wird das eigentliche 
Thema angeschlagen: »Wie, wann und aus welcher 
Ursache die bekannten Teile der bewohnten Welt 
unter die Macht der Romer kamen«. So wurden in den 
Biichern III—XXIX die groBen Kriege mit Hannibal, 
Philipp V. von Makedonien, Antiochos III. von Sy- 
rien, Perseus von Makedonien geschildert, also die 
Zeit bis 168 v. Chr. Aber die fortschreitende Ge- 
schichte fiihrte zu groBen Erganzungen und Nachtra- 
gen: in den Biichern XXX—XXXIII wurde gezeigt, 
da8B innere Notwendigkeit die Entwicklung des rémi- 
schen Reichs bestimmte und wie sehr sich die rémi- 
sche Herrschaft in den darauffolgenden anderthalb 
Jahrzehnten bewahrte; und wahrend das ganze Buch 
XXXIV geographischen Fragen gewidmet war, brach- 
ten die letzten den groBen Endkampf mit Karthago, 
‘die Vernichtung Korinths, die Kampfe in Spanien bis 
zum Jahre 144. So war das Ganze denn wirklich das 
Abbild der GréBe Roms geworden. Wie natiirlich 
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zeigen sich in dem wahrend langer Zeitlaufte ent- 
standenen Werk gewisse Widerspriiche, aber mo- 
derne Versuche, es in Schichten aufzuspalten, sind 
als gescheitert zu betrachten. Nicht tiberhéren darf 
man freilich, wie die schweren Schaden der spateren 
rémischen Provinzialverwaltung und das Gracchische 
Revolutionszeitalter Polybios zu sorgenvollen Be- 
trachtungen fiihrten, ob wirklich der Gang der Ge- 
schichte gerecht und ob Roms Staat unzerstérbar sei. 
Das hat er bei Uberarbeitung des Werks dem Leser 
nicht vorenthalten wollen. 

Etwas vom Thukydideischen Geist wird im Werk des 
Polybios wieder lebendig, nur daB hier die Persénlich- 
keit des Schreibenden stark hervortritt. Das Streben, 
die Wahrheit zu ergriinden, ist auch ihm Grundvor- 
aussetzung, »denn wie ein Wesen ganz unbrauchbar 
wird, wenn man es des Augenlichts beraubt, so wird, 
wenn man der Geschichtsschreibung die Wahrheit 
nimmt, der Rest von ihr eine ganz unniitze Erzahlung« 
(I 14). Gerade dieser »Nutzen« wird als ihr eigentlicher 
Wert auch von Polybios wiederholt hervorgehoben, 
im Gegensatz zur bloBen auf Unterhaltung bedachten 
Geschichtserzahlung. Die seine soll »pragmatisch« 
sein (IX 2), nichts von Mythen, Stammbaéumen, 
Griindungsgeschichten bringen — wie sie Timaios so 
reichlich gab —, sondern die Pragmata, d. h. die Er- 
eignisse und Taten, und die Griinde und Uberlegun- 
gen, die zu ihnen fuhrten. Damit stellt sich seine 
Betrachtungsweise auch in Gegensatz zu allen idea- 
listischen Konstruktionen, die sich zum Staat der 
Wirklichkeit doch nur verhielten wie ein Kunstwerk 
zum lebendigen Menschen (VI 47 u. 6.). Gerade der 
Staat ist es, und das heiBt eben der rémische Staat, 
der ihm als MaBstab fiir seine Betrachtung dient: »Fiir 
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die wichtigste Ursache des Gelingens und seines 
Gegenteils mu8 man bei jeder Sache den Zustand des 
Staates halten; denn aus ihm kommen in der Regel 
nicht nur wie aus einer Quelle alle Plane und An- 
schlage zu den Taten hervor, sondern sie bekommen 
auch durch ihn ihre Vollendungs (VI 1). Eigentlich, 
sagt er, sollten nur Staatsmanner Geschichte schreiben 
(XII 28). Im Rahmen des Staates sind die Manner ge- 
sehen, welche die Geschichte machen, und von ihnen 
wird auch Persénliches genug gegeben, das sich im 
Laufe der Darstellung zu einem Gesamtbilde zusam- 
menschlieBt. Dazu diente auch die eben wiedergege- 
bene Erzahlung von Scipio als Jiingling; Erzihlungen 
von seiner Uneigennitzigkeit und groben Gesinnung 
gab Polybios bei vielen anderen Gelegenheiten. Durch 
ihn lernten die spateren Romer den Mann kennen, 
der einer ihrer Edelsten war und der Romer- und 
Hellenentum in vorbildlicher Weise in sich vereinte. 
Durch ihn erfahren noch wir die Wahrheit tiber 
romischen Ahnenkult, iiber Hannibals Alpenitber- 
gang und die Schlacht bei Cannae. 

Polybios war durch Stoische Philosophen gebildet 
worden; wahrscheinlich durch ihn ist auch der groBe 
Stoiker Panaitios von Rhodos in das Haus des Scipio 
gekommen, wohl bald nach 146, der dann auch sein 
Freund wurde. Stoische Gesinnung ist auch im Ge- 
schichtswerk des Polybios spiirbar. So spricht er ein- 
mal von denen, »die das allein fiir den Priifstein des 
echten Mannes halten, den vélligen Umschlag des 
Gliicks mit groBer Seele und edlem Mute tragen zu 
konnen« (VI 1). In der Lehre des Panaitios war das 
streng Dogmatische der dlteren Stoa abgestreitt, 
und seine Satze von der Pflicht, recht und gerecht zu 
handeln, der Gemeinschaft zu dienen, fiir den Staat 
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sich aufzuopfern, entsprachen so sehr rémischem 
Empfinden, daB die Staatsmanner, die bei dem Stoiker 
in die Schule gingen, glaubten, hier die theoretische 
Begrindung fiir ihr Handeln und ihr Leben zu er- 
halten. In Ciceros Schrift De officiis wird die Lehre des 
Panaitios wiedergegeben, und wenn Cicero den Poly- 
bios »den unsern« nennt (De re p. II 14), so meint er 
diese Ubereinstimmung im Grundsatzlichen, die zwi- 
schen der Geschichtsauffassung des Polybios und der 
der Romer besteht. Freilich hangt mit der Stoischen 
Lehre auch in gewisser Weise der platte Rationalis- 
mus zusammen, den Polybios in seinen AuBerungen 
uber die Religion zeigt: sie ist ihm eigentlich nur das 
Mittel, die Menge in Zucht und Ordnung zu halten; 
der wahre Mann bedarf ihrer nicht. Dennoch ist auch 
dieser Rationalist Kind des Hellenismus genug, um 
die unheimliche Macht der Tyche, d. i. zugleich Glick 
und Zufall, anzuerkennen. Und hier ist ein Mangel 
an Folgerichtigkeit ebenso bemerkenswert wie ver- 
standlich. Zwar bezeichnet er es gelegentlich als »un- 
ziemlich«, von der Tyche statt von der inneren Ursache 
zu reden (wie II 38), aber dann lesen wir doch wieder 
Worte wie ein beriihmtes Zitat aus der Schrift des 
Theophrastschiilers und Staatsmannes Demetrios von 
Phaleron, der von 317-307 Athen segensreich ver- 
waltete; es lautet (XXIX 21): »Oft denke ich an des 
Phalereers Demetrios Wort. In seiner Schrift ‘Uber 
den Zufall’ will er den Menschen das Wandelbare des 
Gliicks deutlich zeigen. Dazu nimmt er sich die Ge- 
schicke Alexanders vor, als er das Perserreich ver- 
nichtete, und sagt folgendes: ‘Wenn ihr euch einmal 
—nicht etwa die unendliche Zeit oder viele Geschlech- 
ter, sondern nur die letzten fiinfzig Jahre vor uns ver- 
gegenwartigt, so werdet ihr erkennen, was Gliick und 
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Zufall fiir ein folgenschweres Ding sind. Meint ihr 
denn, vor fiinfzig Jahren hatten die Perser oder der 
Perserkénig, die Makedonen oder der Makedonen- 
kénig einem Gott geglaubt, der ihnen die Zukunft 
prophezeit hatte: zur heutigen Zeit wiirde von den 
Persern nicht einmal der Name iibrigbleiben, die doch 
Herren fast der ganzen Erde waren, die Makedonen 
dagegen wiirden sich der Welt bemiachtigen, von 
denen doch friiher nicht einmal der Name bekannt 
war? Und doch, der Zufall, der mit unserem Leben 
keinen Vertrag schlieBen will, der alles entgegen un- 
serer Berechnung neu macht und seine Macht ge- 
rade im Unerwarteten offenbart, zeigt, wie mir 
scheint, auch jetzt allen Menschen, da er doch die 
Makedonen in der Herrlichkeit der Perser ange- 
siedelt hat, daB er auch ihnen diese Giiter einmal ver- 
liehen hat — bis er wieder etwas anderes tiber sie be- 
schlieBt.’« Diese letzte Voraussage —setzt Polybios hin- 
zu — habe geradezu etwas Ubernatiirliches, denn 150 
Jahre spater habe sie sich in der Vernichtung des Per- 
seus von Makedonien erfiillt. Und bei Polybios war 
auch zu lesen, er habe Scipio beim Brande Karthagos 
weinen sehen und den Homervers vor sich hinsagen 


horen: 


Einst wird kommen der Tag, da die heilige Iios hinsinkt. 


Auf die Frage nach dem Sinn dieses Wortes habe er die 
Antwort erhalten, er denke an den Wechsel alles Ir- 
dischen und an das eigene Vaterland. 

Zu seinem Vorganger Timaios, der damals allgemein 
anerkannt war, fiihlte sich Polybios, wie wir sahen, im 
Gegensatz. Er bekampft ihn sogar in erregtem Ton, 
ihn und andere; und seine Zurechtweisungen wirken 
nicht selten wie Schulmeisterhochmut. Sogar tber 
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die héchst wertvolle, die Anfange ergriindende Ur- 
kundenforschung des Timaios macht er sich lustig. Es 
wiederholt sich hier etwas von der Gegensatzlichkeit 
zwischen Thukydides und Herodot. Vor allem war 
aber auch der Stil des Polybianischen Werkes grund- 
verschieden von dem des Timaios: der »pragmati- 
schen« Geschichtsschreibung war aller rhetorische 
Putz, alles Geistreicheln unangemessen. Auch die 
Pracht der Reden zu entfalten war nicht der Ort: die 
Reden des Timaios muteten ihn wie »Schiileraufsatze« 
an. Sachlichkeit, Nuchternheit waren der rechte Aus- 
druck fiir die hier waltende Gesinnung. Dabei sind 
aber die oft langen Perioden sehr sorgfaltig, z. B. 
unter peinlicher Vermeidung des Hiatus zwischen 
zwei Worten, stilisiert. Polybios ist nicht leicht und 
gar nicht kurzweilig zu lesen. Der Wirkung abtrag- 
lich ist sein annalistisches Prinzip, das ein haufiges 
ZerreiBen der fortlaufenden Erzahlung und Wech- 
seln des Schauplatzes erzwingt. Livius, der ihm sach- 
lich viel verdankt, ja, der inm sachlich weit nachsteht, 
war ein ganz anderer: ein Kiinstler. Aber der berufene 
Kiinder von Roms groBter Zeit blieb der Grieche 
Polybios. 

Nur noch einen groBen Historiker hat die hellenisti- 
sche Epoche gehabt: den Philosophen Poseidonios, von 
dessen Forschung wir aber erst im nachsten Abschnitt 
sprechen werden. 

Das sehr umfangreiche, 40 Biicher umfassende Werk 
Diodors aus Agyrion in Sizilien, der bis in die Augu- 
steische Zeit hinein gelebt hat, fihrt den Titel ‘Histo- 
rische Bibliothek’. Es ist nur eine kundig hergestellte 
Kompilation; die benutzten Quellen — von denen 
einige schon oben genannt wurden — treten oft ganz 
deutlich zutage. Eine Weltgeschichte wird uns hier 
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geboten entsprechend der Ausdehnung, die das R6- 
merreich inzwischen genommen hat. Erst wird die 
Vorgeschichte der Agypter, die der Volker des ferne- 
ren Ostens und die der Nordafrikaner behandelt; dann 
die mythische Zeit der Europier. Die eigentliche Ge- 
schichte umfaBt als ersten Teil die Jahre vom Tro- 
ischen Krieg bis auf Alexanders des GroBen Tod, als 
zweiten die von dort bis zu Casars Zug nach Britan- 
nien. Nicht viel mehr als ein Drittel ist uns im Origi- 
nal vollstandig erhalten; das tibrige kennen wir nur 
in Bruchstiicken und durch Exzerpte. Wert hat das 
Werk heute nur fiir den Quellenforscher. 


5. PHILOSOPHIE 


Mutterstadt und Pflegerin der Philosophie blieb auch 
in diesen Jahrhunderten Athen. Lehrer und Lernende 
kamen von weither, um sich einer der dort bestehen- 
den Schulen anzuschlieBen. In den schénen Garten 
und Hallen der Gymnasien brannte das Feuer des 
Geistes weiter, das einst Sokrates entziindet hatte. Im 
Wetteifer, aber auch in eifersiichtigem Streit mit- 
einander bemiihten sich die Schulen um Anhanger. 

Die dlteste und darum vornehmste dieser Schulen war 
Platons Akademie. Aber sie entwickelte die Lehre 
stark in der Richtung des Kritizismus und Skeptizis- 
mus weiter. Die beiden bedeutendsten Schulhaupter 
waren Arkesilaos (ca. 315-241) und Karneades (214— 
129). Beide haben aber nichts selbst verdffentlicht, 
sondern beschraénkten sich auf mindlichen Vortrag 
und dialektische Erérterung. Karneades gehorte auch 
zu der berithmten Philosophengesandtschaft, die 
Athen 155 nach Rom schickte, um dort vor dem Senat 
seine Sache vertreten zu lassen. Aber als er in offent- 
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lichen Vortragen einmal die Griinde fiir die Bedeu- 
tung der Gerechtigkeit entwickelte und am nachsten 
Tage die fiir die Berechtigung des Eigennutzes da- 
gegenstellte, hatte beinahe, auf Veranlassung des 
alten Cato, die Polizei eingegriffen. 

Den Peripatos leitete Theophrast (s. S. 318) nach dem 
Tode des Meisters in dessen Sinne weiter, vierund- 
dreiBig Jahre lang (22-287). Die historischen, rheto- 
rischen und naturwissenschaftlichen Arbeiten wur- 
den in groBziigiger Weise fortgefiihrt. Auf Theo- 
phrasts Werk ‘Die Ansichten der Naturphilosophen’, 
das wir aus Bruchstiicken und spateren Exzerpten 
teilweise wiederherstellen konnen, beruht im wesent- 
lichen unsere Kenntnis der vorsokratischen Philoso- 
phie. Die Kenner bewundern noch heute seine Bota- 
nik, die nicht nur ein System der Pflanzen, sondern 
auch Pflanzengeographie und -physiologie umfaBt. 
Von allgemeinerer Bedeutung ist sein Biichlein *Cha- 
raktere’ (wohl 319 niedergeschrieben), dreiBig Schil- 
derungen menschlicher Charaktertypen, in ihren ko- 
misch wirkenden Schwachen erfaBt; die Beziehung 
zum gleichzeitigen Lustspiel (vgl. S. 339) ist deutlich, 
daher wohl auch eine gewisse Derbheit, ja Grobheit. 
Die Scharfe der Beobachtung des Menschlich-Allzu- 
menschlichen und die Zusammenfiigung der Einzel- 
zuge zu einem Bild von allgemeinerer Bedeutung ist 
bemerkenswert; der Stil zeigt, daB das kleine Buch 
nicht zur Veroffentlichung bestimmt, sondern nur 
Material fiir Vortrage oder ein umfassenderes Werk 
war!. — Unter dem Nachfolger Theophrasts Straton 
wurde die Weite des Peripatetischen Arbeitsfeldes ein- 
geengt; er war ein groBer Physiker; seine geistreiche 
Lehre vom Vakuum lesen wir noch bei Heron (vgl. 


1 Ubersetzt und erladutert von H. Rudiger. 
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S. 451). Die Bedeutung des spateren Peripatos liegt in 
der Spezialarbeit, auch auf literargeschichtlichem 
Gebiet. Wie die Peripatetische Forschung schon seit 
Theophrast sich des Orients bemiachtigte, ist jiingst 
eindrucksvoll dargestellt worden}. 
Die Kyniker, die sich nach Diogenes? »dem Hunde« 
nannten, beanspruchten fiir sich das Recht der gréB- 
ten Scharfe in der Beurteilung des Menschlichen und 
des beiBendsten Witzes. Eine Schule bildeten sie nicht; 
sie waren Einzelganger, aber von Wirkung auf das 
groBe Publikum. Kynische — keineswegs zynische! — 
Witzworte flogen von Mund zu Mund, gefiirchtet war 
die Kynische Predigt (Diatribe) mit selbstgemachten 
Einwiurfen und Antworten ; Diogenes hat sogar (Lese-) 
Tragddien geschrieben wie nach ihm andere. Jener 
‘Krates, Theophrasts Zeitgenosse, von dem schon 
(S. 396) die Rede war, gehorte zu den Kynikern, und 
auch er machte Ernst mit der Lehre von der Bedirf- 
nislosigkeit als dem Ideal und von der menschlichen 
Zivilisation als einer Torheit: er iiberlieB sein groBes 
Vermogen seinen thebanischen Mitbiirgern, nahm 
Mantel und Stab und zog in die Welt; ein edles, cha- 
rakterstarkes Madchen vermiahlte sich ihm und zog 
mit, die Menschen zu vermahnen und sie vom Zwang 
des Herkommens zu befreien. Um seiner Nachwir- 
kung willen sei hier auch der Kyniker Menippos aus 
Gadara in Palastina (um 280) erwahnt, ein Sklave, der 
sich freikaufte und der eine neue Literaturgattung 
schuf: die aus Prosa und Vers gemischte Satire, eine 
Stillosigkeit im Sinne des streng hellenischen Ge- 
schmacks, deren zitindende Kraft aber noch in Lukian 
zu spiiren ist; der Orient freilich kannte solchen 
1 Von Fr. Dirlmeier, Die Antike XIV (1938) 120. — * Vgl. 
Ed. Schwartz, Charakterkopfe aus d. ant. Lit.* II 1. 
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Wechsel von Vers und Prosa seit alter Zeit. Die Ziele 
der Pfeile Menipps waren besonders die Epikureer, 
aber auch andere Schulphilosophen, und gewiB die 
Menschen schlechthin. 

Ganz anders sind die Téne, die uns aus dem stillen 
»Garten des Epikurl« entgegenklingen. Die Sphare 
der Freundschaft umschlieBt alle Glieder des Kreises; 
der heitere gemeinschaftliche GenuB geistiger Freu- 
den ist das hochste Gut. Fur Epikur (341-271), der, als 
Sohn eines Atheners in Samos geboren, sich 506 fiir 
die Dauer in Athen niederlieB, war das atomistische 
System Demokrits die Grundlage seiner gesamten 
Lehre; nur in Unwesentlichem erweiterte er sie. 
Dem Lebensideal, seiner theoretischen Begriindung 
wie seiner praktischen Bewahrung, war die eigent- 
liche Arbeit des Epikureischen Freundeskreises zuge- 
wandt. Epikur selbst hat eine grof8e Zahl Schriften 
verfaBt, deren Formlosigkeit getadelt wurde, wir 
haben von ihnen nur Bruchstiicke, dazu einige per- 
sonlich oder sachlich sehr wichtige Briefe. Aus ihnen 
spricht eine wunderbare Abgeklartheit des Gemiits, 
eine vollkommene Ruhe der Seele, wie sie schon einige 
Teile aus dem grofen Lehrbriefe an Menoikeus ahnen 
lassen (Diog. Laert. X 122ff.). Er beginnt so: »Als 
junger Mensch soll man nicht siumen, Philosophie zu 
treiben, als alter Mann dessen nicht miide werden. 
Denn unreif oder tiberreif ist niemand, wenn es sich 
um die Gesundheit der Seele handelt. Wer aber sagt, 
die Stunde zum Philosophieren sei noch nicht ge- 
kommen oder sie sei schon vergangen, der gleicht 
einem, der sagt, fiir die Gliickseligkeit sei die Stunde 
doch nicht da oder nicht mehr da. Daher: Philosophie 
1 Empfehlenswert A. Kochalsky, Das Leben und die Lehre 
Epikurs (1914); dazu Ed. Schwartz a. O. 
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treibe der Junge und der Alte, der eine, auf daB er sich 
trotz seines Alters durch die Giiter verjiinge in dank- 
barer Erinnerung an das Vergangene, der andere, auf 
da8 er trotz seiner Jugend zugleich reif sei in der 
Furchtlosigkeit gegeniiber dem Zukiinftigen. Uben 
soll man also das, was die Gliickseligkeit schafft, da 
wir ja, wenn sie zugegen ist, alles haben, wenn sie 
aber fehlt, alles tun, um sie zu haben. — 

Mach dich vertraut mit dem Gedanken, daB der Tod 
uns nichts angeht; denn alles Gute und Schlimme 
liegt in der Empfindung, der Tod aber ist Verlust der 
Empfindung. Daher macht die rechte Erkenntnis, daB 
der Tod uns nichts angeht, dieses vergangliche Leben 
erst erfreulich, weil sie nicht eine grenzenlose Zeit 
noch hinzulegt, vielmehr das Verlangen nach Un- 
sterblichkeit tilgt. Denn es ist im Leben nichts Furcht- 
bares fiir den, der richtig begriffen hat, daB im Nicht- 
leben nichts Furchtbares liegt. Also ist ein Tor, wer 
sagt, er habe Furcht vor dem Tode, nicht weil seine 
Gegenwart Leid erregen werde, sondern weil schon 
sein Bevorstehen Leid errege. Denn was, gegenwar- 
tig, nicht bekiimmert, erregt doch, bloB erwartet, 
grundlos Leid. Das schaurigste aller Ubel, der Tod, 
geht uns also gar nichts an, da ja, wenn wir sind, der 
Tod nicht da ist, wenn aber der Tod da ist, dann wir 
nicht sind. Also geht er weder die Lebenden noch die 
Toten etwas an, denn fiir die einen ist er nicht, die 
andern sind aber selbst nicht mehr.« 

In solchen Gedankengangen fand der Romer Lukrez 
den Halt fiir sein von Stiirmen der Angst bedrohtes 
Leben, sie hat er in seinem Lehrgedicht ‘Vom Wesen 
der Dinge’ wiedergegeben, ein begeisterter Schiller 
Epikurs, der fiir ihn die »Zierde des griechischen Vol- 
kes«, der »Entdecker der Wahrheit«, der »Vater« war. 
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Das eigentliche Gut war fiir Epikur die Lust. Dariiber 
schreibt er an Menoikeus Worte, die fast genau so im 
englischen Utilitarismus Benthams wiederkehren: 
»Jede Lust ist ihrem eigenttimlichen Wesen nach ein 
Gut, nicht jede aber ist zu wahlen; ebenso ist auch 
jeder Schmerz ein Ubel, aber nicht jeder ist stets zu 
meiden. Vielmehr geziemt es, all dies unter sorgfalti- 
gem Abwagen und Betrachten des Zutraglichen und 
Abtraglichen zu beurteilen. Denn das Gut wird fiir 
uns zu manchen Zeiten ein Ubel und umgekehrt 
wieder das Ubel ein Gut. Auch die Geniigsamkeit 
halten wir fiir ein groBes Gut, nicht um uns auf jeden 
Fall auf das Wenige zu beschranken, sondern damit 
wir, wenn wir das Viele nicht haben, uns mit dem 
Wenigen begniigen, in der echten Uberzeugung, daB 
die den gréBten GenuB von groBem Aufwand haben, 
die dessen am wenigsten bedtirfen, und da alles 
Natiirliche leicht zu beschaffen ist, alles Eitle aber 
schwer. Denn einfache Speisen bereiten denselben 
GenuB8 wie ein kostspieliges Mahl, wenn nur der im 
Entbehren liegende Schmerz ganz aufgehoben wird, 
und Brot und Wasser gewahren den héchsten GenuB, 
wenn man sie mit leerem Magen zu sich nimmt... 
Wenn wir also sagen, die Lust sei das Lebensziel, so 
meinen wir nicht die Liste der Schwelger und die, 
welche im letzten Auskosten bestehen — wie manche 
meinen, die uns nicht kennen und daher gegen uns 
auftreten oder béswillig sind —, sondern da8 man frei 
ist von Schmerz des Kérpers und von Ruhelosigkeit der 
Seele.« Hier aber hat Goethe Epikur recht in das Herz 
gesehen, wenn er sagt: »Man hat den Epikur, der ein 
armer Hund war wie ich, sehr miSverstanden, wenn 
er das Hiéchste in die Schmerzlosigkeit legte.« Und 
Nietzsche stimmt zu: »Solch ein Gliick (wie das Epi- 
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kurs) hat nur ein fortwahrend Leidender erfinden 
konnen.« 

Bewahrt hat Epikur seine Lehre auch in schwerster 
Krankheit, auch auf dem Totenbette. Das zeigt ein 
Brief aus seinen letzten Stunden an seinen Schiiler 
Idomeneus: »An meinem letzten Tage, der so selig 
ist wie mein Leben, schreibe ich dir dies. Harnzwang 
und Ruhr stellten sich ein, so schmerzhaft, daB sie 
eine Steigerung nicht erfahren konnen. Aber das 
Gleichgewicht halt all diesem die Freude in der Seele 
bei der Erinnerung an unsere gemeinsamen Unter- 
suchungen. Du aber sorge entsprechend deiner von 
Jugend auf bewahrten Liebe zu mir und der Philoso- 
phie fiir die Kinder Metrodors?. « 

Man kann Epikur zwar nicht egozentrisch nennen, 
aber schon seine im Altertum sprichwortlich gewor- 
denen Grundsatze »Lebe in stiller Verborgenheit!« 
und »Der Weise wird sich am 6ffentlichen Leben nicht 
beteiligen« zeigen die Abkehr vom Staat, an dessen 
Stelle vielmehr die kleine Gemeinschaft des »Gartens« 
tritt. Das ist eine Verfallserscheinung, nun gar gegen- 
uber der groBen hellenischen Zeit, da Solon und Par- 
menides ihrer Vaterstadt die Gesetze gaben. Aber diese 
Gemeinschaft war doch in ihrer Figung so fest, daB 
sie bis ins 4+. Jahrhundert n. Chr. dauerte. Bekannt ist 
aus Ciceros Zeit der Epikureische Vielschreiber Philo- 
dem — auch ein Dichter héchst eleganter Epigramme, 
vor allem von Liebesgedichten —, dessen philosophi- 
sche Werke ein Liebhaber in Herculaneum besafi. 
Der Inhalt der stark verkohlten, z. T. noch im Bicher- 
schrank gefundenen Rollen ist aber wenig wertvoll. 
Epikur leugnete die Gétter nicht, doch waren sie ihm 
nur vollkommenere Atomverbindungen als die Men- 


1 Sie waren verwaist; Epikur vertrat Vaterstelle. 
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schen und ganzlich ohne Bedeutung fiir das Welt- 
geschehen. Huhemeros »der Gottesleugner«, etwa sein 
Zeitgenosse, bewies seinen Mitmenschen sogar, dab 
die Gotter einst Menschen gewesen seien, die dann 
nur wegen ihrer Verdienste géttliche Verehrung er- 
halten hatten, und diese platte Mythendeutung, die 
er in einer ‘Heiligen Schrift’ vertrat, hat nicht nur auf 
Romer wie den Dichter Ennius stark gewirkt, son- 
dern auch auf die Rationalisten des 18. Jahrhunderts, 
die sogar den Begriff des Euhemerismus eingefiihrt 
haben. 

In unerbittlich strengen Satzen legte dieStoische, nach 
der »Bunten Halle« am Markt von Athen genannte 
Schule ihre Lehre nieder. Diese Schule hat Zenon nach 
310 begriindet; er war etwa 336 in Kition auf Cypern 
geboren, wohl halbsemitischer Abstammung. Zujenen 
Grundsatzen gehérte: »Das Lebensziel: im inneren 
Einklang leben«—hier fiigte Kleanthes, Zenons Nach- 
folger in der Schulleitung, hinzu »(im inneren Ein- 
klang) mit der Natur«; »Das Gut ist nur die Tugend, 
alles andere ist gleichgiiltig«; »Allein der Weise ist reich 
und frei«; »Das Gerechte ist von Natur, nicht durch 
Menschensatzung«. Der Mensch steht nach Zenon 
innerhalb konzentrischer Pflichtkreise, die Familie, 
Staat und Menschengeschlecht darstellen. »Der viel- 
bewunderte Staat Zenons, des Stifters der Stoischen 
Schule«, sagt Plutarch in seiner Schrift tiber Alexan- 
ders des GroBen Gliick (16), »zielt auf den einen Haupt- 
punkt: wir sollen nicht nach Staaten oder Gemeinden 
leben, abgetrennt voneinander durch Sonderrechte, 
vielmehr alle Menschen fiir Gemeindegenossen und 
Mitbiirger halten, und eine einzige Lebensordnung 
soll sein, wie wenn eine Herde auf derselben Weide in 
einheitlicher Weise aufgezogen wird.« Und Plutarch 
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fahrt fort: »Zenons Schrift hat das gewissermaBen als 
ein Traumbild oder eine Idealform der Gesellschafts- 
ordnung und Verfassung gestaltet, Alexander aber 
hat zur Theorie die Praxis geliefert.« Die Einheit der 
Weltordnung wird durch die Lehre von dem einen, 
alles durchwaltenden goéttlichen Logos und dem un- 
abanderlichen Schicksalsverlauf seines Wirkens zu 
einem festen Gefiige, in dem der Zufall keinen Platz 
hat. Stoisch denkt Nietzsche, wenn er sagt: 


So wie jeder Sieger spricht, 
Sprachst du: »Zufall gibt es nicht!« 


Nur aus Bruchstiicken und spateren Bearbeitungen 
konnen wir die Stoische Lehre in ihren inneren Wand- 
lungen von Zenon uber Kleanthes und Chrysippos 
(aus Kilikien) bis auf Panaitios (aus Rhodos) verfolgen, 
dessen EinfluB auf die groBen Romer der Zeit wir 
schon erwahnt haben (S. 408). Wie die Erkenntnis des 
Kosmos als einer Einheit zu tiefer religidser Vereh- 
rung des Einen Gottes werden konnte, hat uns der 
Hymuus des Kleanthes gelehrt (S. 368). 

Schiiler des Panaitios war Poseidonios' (ca. 135-50), ein 
universaler Geist, in seinem machtigen Erkenntnis- 
drang und seinem umfassenden Wissen Reprasentant 
des hellenistischen Zeitalters,so wie Platon und Aristo- 
teles Reprasentanten verschiedener klassischer Epo- 
chen sind. Gerade darum gibt unser Buch auch sein 
Bildnis wieder. Er stammte aus Apameia in Syrien, 
damals einer GroBstadt, in deren Leben natiirlich der 
orientalische Einschlag stark war. Aber seine eigent- 
1K. Reinhardts Poseidonios (1921) gibt die vollkommenste 


Darstellung vom Wesen und von der Bedeutung des Mannes; 
die wichtigsten griechischen Texte findet man dort uber- 


tragen. 
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liche Bildung empfing er in Athen und Rhodos, und 
Rhodos wurde ihm neue Heimat, zu jener Zeit »der 
Hauptsitz der Freiheit und der Wissenschaft«. Auf 
Forschungsreisen lernte er Spanien, Gallien und Ger- 
manien kennen. Einen ganzen Monat verblieb er in 
Cadiz, um Nachrichten tiber den Ozean und die ihn 
umgebenden Lander zu sammeln. In Rom ist er 87/6 
als Gesandter von Rhodos gewesen. Er stand mit den 
rémischen Optimaten in enger Verbindung. Viele 
junge Romer horten in Rhodos Vorlesungen bei ihm, 
auch Pompeius der GroBe. Cicero wurde im Jahre 78 
dort sein Schtiler und blieb es sein Leben lang. Sto- 
iker der Grundrichtung seines Geistes nach, verharrte 
Poseidonios nicht im engen Schulgleise, sondern er 
strebte danach, den Kosmos in allen seinen Gliedern, 
den leiblichen und geistigen, zu umfassen, in wissen- 
schaftlicher Forschung und religidser Verehrung, in 
scharfer Beobachtung und dichterischem Vergleich. 
Er war Erforscher des Himmels und der Erde in 
ihrem Werden und Gewordensein, aber ebenso der 
Geschichte des Menschen und seiner Kultur; er durch- 
wanderte die Hohen und Tiefen der menschlichen 
Seele, und auch Mantik und Astrologie waren ihm 
wichtig. Alles, was ist, war inm AuBerung derselben 
gottlich-geistigen Kraft, alles gottgewollt. Pompeius 
hat dem Cicero erzahlt (Tuscul. II 61), wie der von 
Schmerzen gepeinigte Poseidonios ihm trotzdem einen 
Vortrag hielt, wobei er sich ofters mit dem Wort un- 
terbrach: »Du schaffst nichts, Schmerz! So lastig du 
bist, niemals werde ich zugeben, daB du ein Ubel 
bist !« 

Seine Werke sind, von Bruchstiicken abgesehen, nicht 
im Original erhalten; aus Nach- und Umbildungen 
eines Cicero und Seneca, Diodor, Strabon, Plutarch 
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u. a. hat sie die Philologie des 19./20. Jahrhunderts in ' 
ihren Grundziigen wiedergewonnen. 

Gegeniber anderen Deutungen der Philosophie und 
ihrer Teile »forderte Poseidonios, man solle die Philo- 
sophie vielmehr einem lebendigen Wesen vergleichen, 
und zwar seinem Blut und Fleisch die Physik (Lehre 
vom Korper), seinen Knochen und Sehnen die Logik, 
seiner Seele die Ethik«. Schon dieses kurze Wort eines 
spateren Berichts (Sextus Empir. VII 19) zeigt, wie 
Poseidonios ein gewaltiges Wissenschaftsgebiet als 
innere Einheit begriffen haben wollte. In diesem 
Sinne hat er tiber die Affekte, die Guterlehre und das 
Lebensziel, tiber die Tugenden und die Pflicht ge- 
schrieben. 

Sein groBes Geschichtswerk hat etwa die Jahre vom 
Dritten Punischen Kriege bis auf Sullas Zeit umfaBt; 
auBerlich setzte es also den Polybios fort, und es war 
dessen Werk auch gleichgesinnt in der Anerkennung 
der Herrschaft Roms als einer heilsamen Notwendig- 
keit, trotz der Schaden des spateren Regiments. Aber 
die Kunst der Darstellung und das Ziel waren sehr 
verschieden. Hier schrieb ein Philosoph Geschichte. 
Masse und Einzelpersénlichkeit traten — nach den 
wenigen erhaltenen gréBeren Bruchstiicken zu ur- 
teilen — scharf heraus, erganzten sich aber zu hoherer 
Einheit ; im Geschehen ward auch die Schuld gesehen, 
und das plastische Bild konnte ebenso Ziige des Ko- 
mischen wie des Tragischen enthalten. Die Geschichte 
war zugleich Kulturgeschichte, das Auge des Forschers 
erkannte iiberall verschiedene Formen der einen 
menschlichen Art. So erzahlte er von der Einberufung 
des rémischen Volkes zur Abstimmung tiber die Grac- 
chischen Gesetze (Diodor XXXIV 6): »Es stro6mten die 
Mengen vom Lande in Rom zusammen, wie Strome 
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im Meer, das ja alles in sich aufnehmen kann. Und 
diese Mengen waren voll freudiger Erwartung, ein- 
ander zu helfen: sie hatten ein Gesetz als Fiihrer und 
Bundesgenossen und als Beschiitzer einen Herrn, der 
weder Sklave der Gunst noch der Furcht war, der 
vielmehr bis zum letzten Atemzug entschlossen war, 
jede Miihe und Gefahr auf sich zu nehmen, um das 
Land fiir das Volk wiederzugewinnen.« »Auch dem 
Sklaven ist das Gefiihl fiir gerechte Wiedervergeltung 
von Freundlichkeit oder Harte eingeboren«, dieser 
Satz kam in der Schilderung des.Sklavenkrieges vor 
(eb. 40). »Der Stoiker Poseidonios hat in seiner Ge- 
schichte, keineswegs im Widerspruch mit der von ihm 
vertretenen Philosophie, viele Sitten und Gebrauche 
bei vielen Volkern aufgezeichnet«, sagt ein spater Ex- 
zerptor (Athenaios IV 151). Er zuerst hat Kelten und 
Germanen geschieden, die Nachrichten wber die kel- 
tischen Barden mit ihrem Gesang, die Druiden mit 
ihrer Philosophie gebracht, und noch sind uns un- 
tibertrefflich charakteristische Sittenschilderungen er- 
halten: »Die Kelten halten ihre Mahlzeiten auf einem 
Lager von Heu und an hélzernen Tischen ab, die sich 
nicht viel tiber den Erdboden erheben. Die Nahrung 
besteht aus wenig Brot, aber viel Fleisch, das im Sup- 
pentopf und, wenn gebraten, auf den Kohlenpfannen 
oder an den BratspieBen aufgetragen wird. Sie neh- 
men das reinlich zu sich, aber nach Lowenart: mit 
beiden Handen heben sie ganze Glieder hoch und 
nagen sie ab; wenn aber etwas schwer abzureiBen ist, 
so schneiden sie es mit einem kleinen Messer ab, das 
an der Schwertscheide in einer besonderen Tasche 
hangt ... Wenn mehrere gemeinschaftlich essen, so 
sitzen sie im Kreis, in der Mitte der Héchste — wie der 
Fuhrer eines Chores -, der sich von den anderen durch 
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Geschicklichkeit im Kampf, Abkunft oder Reichtum 
auszeichnet; wer ihm folgt, liegt neben ihm, dann 
immer der nachste zu beiden Seiten entsprechend 
Rang und Wiirde.. .« 

Kosmologie und Geologie trieb Poseidonios zugleich 
in kihner Konstruktion und wissenschaftlicher Ge- 
nauigkeit. Er hat es gewagt, GréBe und Entfernung 
der Sonne zu berechnen, im Gegensatz zu friiheren 
bloBen Spekulationen, und ein meteorologisches Sy- 
stem aufgebaut; er hat zuerst die Perioden von Ebbe 
und Flut und deren Zusammenhang mit den Mond- 
bewegungen endgiiltig festgestellt. Die Lange des 
groBten Kreises der Erdkugel ist von ihm berechnet 
und die Moéglichkeit der Umschiffung Afrikas von 
ihm uberdacht worden. Prachtvoll lebendige Beschrei- 
bungen von Landern in ihrem Gesamtcharakter, mit 
Erdreich, Pflanzen und Tieren, wie z. B. von Arabien, 
hat er gegeben und im Gegensatz zu Polybios die 
Nachrichten des Pytheas iiber England wissenschaft- 
lich verwendet. 

Alle Wissenschaft aber war ihm aufgehoben in der 
Religion, in der Verehrung Gottes, wie er sich in der 
Natur offenbart. 

Von Gedanken des Poseidonios lebt die — popular ge- 
haltene — Schrift ‘Uber das Weltgebaude’, die unter 
die Werke des Aristoteles gestellt worden ist, wie sie 
denn auch Aristotelisches (und Platonisches) enthalt. 
Thr Preis der Einheit und Schonheit des Kosmos und 
des einen Schépfergottes ist der Ausdruck des echten 
Monotheismus, wie ihm die Stoisch Gebildeten der 
Zeit um und nach Christi Geburt huldigten. Voraus- 
setzung dieser Weltanschauung war die auch von den 
Stoikern anerkannte Lehre, dafi die Erde der ruhende 
Mittelpunkt des Universums sei; als gefahrlich falsch 
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mu8Bten die Hypothesen des Platonschiilers Heraklei- 
des aus Herakleia am Pontos und des Astronomen 
Aristarchos von Samos (erste Halfte des 3. Jahrhun- 
derts) gelten, die vielmehr die Sonne fur dieses Zen- 
trum erklarten. Die Wirkung der Schrift war groB; 
wir besitzen noch eine lateinische Bearbeitung aus 
dem 2. Jahrhundert n. Chr. (von Apuleius) und eine 
armenische Ubersetzung. Die christliche Kirche hat 
die hier wiedergegebene Lehre in ihrem sachlichen 
Gehalt wie ihrem Ethos ibernommen. Wir héren die 
dem Motto unseres Kapitels (S. 527) vorausgehenden 
Satze: »Gottes Heiligkeit und Wiirde ist es in Wahr- 
heit entsprechend, daB er selbst in allerhéchster Hohe 
thront, seine Macht aber durch den ganzen Kosmos 
dringt und so Sonne und Mond bewegt und den gan- 
zen Himmel im Schwung erhalt, ebenso aber auch 
Urheber der Erhaltung fiir die Wesen auf Erden wird. 
Denn er bedarf keiner Beihilfe und Unterstiitzung 
von anderen, so wie die Herrscher in unserer Welt 
einer Menge von Handen wegen ihrer eigenen Un- 
zulanglichkeit bediirfen. Vielmehr das ist das eigent- 
lich Gottliche, mit Leichtigkeit und einfacher Bewe- 
gung mannigfaltige Formen und Erscheinungen her- 
vorzurufen, gerade so wie es die Techniker machen, die 
durch ein einziges Seil emer (Wurf)maschine viele 
verschiedene Wirkungen hervorrufen kénnen. Eben- 
so bewirken auch die Marionettenspieler durch das 
Anziehen einer einzigen Schnur, daB sich Nacken 
und Hand ihrer Puppe bewegen, auch Schulter und 
Auge, zuweilen sogar alle Glieder, in einem gewissen 
Takt.« Hier folgt das genannte Zitat ; spater heiBt es :) 
»Die Seele, durch die wir leben und Hauser und Stadte 
besitzen, ist unsichtbar, aber sie wird eben durch ihre 
Taten sichtbar; denn die gesamte Lebensordnung ist 
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von ihr gefunden und geordnet und wird durch sie 
zusammengehalten : der Erde Beackern und Bepflan- 
zen, die Erfindungen der Technik, der Gebrauch der 
Gesetze, die Ordnung des Staates, Gemeindeangele- 
genheiten, auswartiger Krieg, Frieden. Entsprechend 
muB man auch von Gott denken, der an Macht der 
Gewaltigste, an Schénheit der Wiirdigste, an Lebens- 
kraft unsterblich, an Vollkommenheit der Hochste ist: 
jedem sterblichen Wesen ist er unerkennbar, aber aus 
seinen Werken wird er erkannt. Denn alle Vorgainge 
droben in der Luft, auf Erden und im Wasser konnte 
man in Wahrheit Gottes Werke nennen, der den 
Kosmos erhalt. Durch ihn geschieht —nach dem Natur- 
forscher Empedokles — 


Alles, was war, was ist und was da sein wird in Zu- 
kunft ...« 


6. FACHWISSENSCHAFTLICHES 


Auf dem Gebiete der wissenschaftlichen und tech- 
uischen Fachliteratur sind sicherlich die bedeutend- 
sten Leistungen des Hellenismus erwachsen. Den in 
ihnen wirkenden Geist meint man nicht zum wenig- 
sten, wenn man jene Epoche mit dem 19./20. Jahr- 
hundert vergleicht und ihr den Namen »Die grie- 
chische Moderne« gibt. 

Wenn die Geschichte der Literatur der europaischen 
Volker im allgemeinen, wie man mit Recht gesagt 
hat, nur Geschichte der Dichtung ist, so ziehen wir 
in der antiken den Rahmen erheblich weiter; doch 
leuchtet ein, daB auch in ihr gerade den Spezialwissen- 
schaften nur wenig Raum gewidmet werden kann’. 


1 Vgl. Wilamowitz, Hellenist. Dicht. I 160 ff. 
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Die Gebiete, deren Schrifttum kurz betrachtet werden 
soll, sind Philologie, Medizin, Erdkunde, Mathematik 
und Technik. 

Grammatik bedeutet urspriinglich die »Kunst des Le- 
sens und Schreibens«. Schon in der Sophistenzeit aber 
begann man auch, die Sprache wissenschaftlich zu be- 
trachten. So hat z. B. Protagoras zuerst die Modi des 
Verbs unterschieden ; von den Deklinationskasus wis- 
sen wir zufallig, daB man sie schon zu Anakreons Zei- 
ten, also im 6. Jahrhundert, zusammengestellt hat. 
Aristoteles und seine Schule, auch die Stoiker haben 
systematisch Sprachwissenschaft getrieben. Das ei- 
gentliche Grundbuch der Grammatik in unserem 
Sinne, Grundbuch nicht nur fiir das Altertum, son- 
dern auch fiir die spatere Zeit Europas bis in die Ge- 
genwart, ist das Lehrbuch des Alexandriners Diony- 
stos mit dem Beinamen »der Thraker«. Er hat es, die 
Ergebnisse der alexandrinischen grammatischen For- 
schung zusammenfassend, gegen Ende des 2. Jahr- 
hunderts v. Chr. auf Rhodos geschrieben. Es ist ein 
Elementarbuch fir den Schulunterricht, das mit der 
Erklarung beginnt: »>Grammatik ist durch Erfahrung 
gewonneneKenntnis der beiDichtern undProsaschrift- 
stellern iblichen Redeweise.« Dann wird uns eine sy- 
stematische Terminologie und Formenlehre gegeben. 
Die rémische (und damit auch unsere) Grammatik ist 
durchaus von dieser alexandrinischen abhangig; sie 
hat die griechischen Ausdricke tbersetzt, oft wenig 
treffend, zuweilen falsch, wie denn z. B. der Akkusativ, 
der »Anklagekasus«, seine Existenz nur einem MiBver- 
standnis des griechischen Wortes verdankt, das viel- 
mehr »Verursachungskasus«, d. h. der des (bewirkten) 
Objekts, bedeutet, wie in dem Beispiel »Ich mache 
einen Tisch«, »Ich schreibe einen Briefa. 


Hellenistische Philologie 4.27 


»Alexandriner« ist mindestens seit Nietzsche so gut wie 
ein Scheltwort, im Sinne des nicht schépferischen, 
epigonenhaften Menschen, des Gelehrten, dessen Auge 
nur der Vergangenheit zugewendet ist. Aber diesen 
Alexandrinern verdanken wir es ja gerade, als den 
Bewahrern eines hohen Erbes, daB die Werke der 
groBen Zeit auch nur erhalten sind; ohne ihre sam- 
melnde, sichtende Kritiker- und Herausgebertitig- 
keit ware die Literatur der Vergangenheit verflattert 
und verlorengegangen. Der erste, der sich einen Phi- 
lologen genannt hat, war Eratosthenes aus Kyrene 
(ca. 275-200), aber in einem weiteren als dem heute 
ublichen Wortsinne, némlich als »Liebhaber des 
Geistes« in seinen verschiedensten Erscheinungsfor- 
men. Und seine Arbeit entspricht diesem Ehren- 
namen. Von Ptolemaios III. zum Vorsteher der Bi- 
bliothek als Nachfolger des Apollonios (Rhodios) be- 
rufen, wie neuere Papyrusfunde lehren, hat er seine 
wissenschaftliche Arbeit der Erdkunde und Mathema- 
tik, der Chronologie und der Philologie (in unserem 
Sinne) gewidmet. Auf diesem Gebiet ist vor allem das 
groBe Werk iiber die alte Komédie zu nennen, die der 
Erklarung ja so sehr bedurfte; doch yiel mehr als sein 
sehr umfassendes Arbeitsprogramm kennen wir davon 
nicht. Aber Eratosthenes war zugleich selbst Dichter, 
und da der groBe Gelehrte den Satz vertrat: »Jeder 
Dichter strebt danach, auf die Seele einzuwirken, 
nicht zu belehren« (Strabon p. 7) und danach in seiner 
Homererklarung verfuhr, daran hatte ein Lessing 
Freude gehabt. Wir haben freilich kein Urteil tiber 
seine Gedichte, unter denen ein astronomisches Lehr- 
gedicht ‘Hermes’ und eine sehr gertihmte Elegie 
‘Erigone’ war; sie endete mit der Verwandlung des 
Atheners Ikarios in den Stern Bootes (Arktur), seiner 
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Tochter Erigone in die Jungfrau und des treuen 
Hundes in den Hundsstern. 

Schon vor Eratosthenes hatte sein Oheim Kallimachos 
(s. S. 365) weitgreifende literargeschichtliche und 
sprachliche Untersuchungen veranlaBt, wie er denn 
selbst durch seine Arbeit fiir den Katalog recht eigent- 
lich der Schépfer der Literaturgeschichte schlechthin 
geworden ist. Auch die ersten Worterbiicher entstan- 
den damals. Denken wir uns diese Arbeiten in den 
folgenden Jahrzehnten von vielen Képfen und Han- 
den fortgesetzt! Biographische, auch kulturgeschicht- 
liche Forschung hatte schon der Peripatos gepflegt; 
Alexandreia nahm sie auf und fihrte sie fort, freilich 
versandete sie nicht selten in Klatschgeschichte, wovon 
z. B. die Biographien der drei groBen Tragiker Zeug- 
nis ablegen. 

Die kritische Tatigkeit der alexandrinischen Philolo- 
gen stellt sich uns heute noch am eindrucksvollsten im 
Homer dar. Wer im Lesesaal der Venezianischen Bi- 
bliothek von St. Marco um codex 454 bittet, der sieht 
in der zierlich geschriebenen Handschrift des 11. Jahr- 
hunderts neben den Homerversen noch die kritischen 
Zeichen, die der,Grammatiker Aristarch (um 180) in 
seiner Ausgabe angewendet hatte, und sieht die Ran- 
der der Seiten, ja die Zeilenzwischenraume, mit sach- 
lichen, sprachlichen, asthetischen Erklarungen (Scho- 
lien) beschrieben, die, wie sie selbst sagen, vor allem 
auf Grammatiker des 1. vor- bis zum 3. nachchrist- 
lichen Jahrhundert zuriickgehen, durch sie hindurch 
aber auf die alexandrinische Schule. Sogar die Aus- 
gabe des Lehrers Aristarchs, des Aristophanes von 
Byzanz (um 220), und dariiber hinaus die des zeitlich 
ersten alexandrinischen Philologen Zenodot (am 290) 
werden mit herangezogen.Al]sdieseScholien1788durch 
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den franzdsischen Philologen Villoison zum ersten Male 
bekanntgemacht wurden, eréffnete sich der Wissen- 
schaft eine neue Welt, und unsere eigene Homer- 
forschung begann. 

Eine philologische Leistung besonderer Art war die 
Ubersetzung des Alten Testaments ins Griechische, 
die sogenannte Septuaginta. Der Pentateuch wurde 
bereits unter Ptolemaios Philadelphos tibertragen, 
nach der Uberlieferung der Kirchengeschichte des 
Eusebios sogar auf seine Anregung hin, wenn auch 
die Erzahlung von den 72 Gelehrten in den 72 Einzel- 
hausern Fabel ist. Wir wollen nicht vergessen, daB 
Melanchthon der erste Herausgeber der Septuaginta 
gewesen ist (1545). 

Auch in der Heilkunde ist Alexandreia die Nachfolge- 
rin der Peripatetiker geworden. Diokles! von Karystos 
auf Euboia, den das Altertum einen zweiten Hippo- 
krates nannte, war wahrscheinlich ein Jiinger des 
Aristoteles.- Nur Bruchstiicke, Ausziige spaterer 
Arzte, besitzen wir noch von seinen das Gesamtgebiet 
der Medizin behandelnden Werken. Mit besonderem 
Gewinn lesen wir seine Theorien der Koérperpflege 
und Gesundheitslehre, der die heutige Anschauung 
verwandt ist. Die beiden gréBten alexandrinischen 
Arzte waren Herophilos (um 300), ein groBer Anatom, 
Begriinder der Nervenlehre, Férderer der Pulslehre, 
und Hrasistratos (3. Jahrhundert), auch er besonders 
Anatom, der seine Entdeckungen der Vivisektion ver- 
dankte. Wenn er auch den Blutkreislauf noch nicht 
entdeckt hat, so war er doch davon nicht mehr weit 
entfernt. Beide sind die Begriinder viele Generatio- 
nen lang bestehender Schulen, die, ebenso wie ihre 
Gegner, uns die Nachrichten wber sie vermitteln. 


1 Vgl. W. Jaeger, Diokles von Karystos (1938). 
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Die seit Jahrhunderten lebendigen Bemuhungen der 
Griechen um wissenschaftliche Erdkunde erreichten 
einen Héhepunkt in Hratosthenes!, dem Schopfer des 
Netzes von Langen- und Breitengraden, der auch eine 
Erdmessung vorgenommen und eine kritische Ge- 
schichte der Geographie geschrieben hat. Hieriiber 
uuterrichtet vor allem Strabon (s. S. 438), der auch 
sagt (p. 66): »Am SchluB seer Schrift miBbilligt 
Eratosthenes die, welche die ganze Menschheit in 
Hellenen und Barbaren zerteilen ..., besser sei die 
Sonderung nach Gut und Schlecht; denn viele Helle- 
nen seien schlecht und viele Barbaren zivilisiert, wie 
die Inder und Iranier, auch die Romer und Karthager, 
die eine so bewundernswerte Verfassung hatten.« 
Seine Erdkarte lehnte als zu hypothetisch ab der 
Astronom Hipparch aus Nikaia in Bithynien (etwa 
190-120), besonders auch in Rhodos tatig, dessen 
groBte Ruhmestaten vielleicht die Entdeckung der 
Praecession der Tag- und Nachtgleichen und ein Fix- 
sternkatalog von 850 Sternen waren. Im Original er- 
halten ist von ihm nur ein Jugendwerk, ein Kommen- 
tar zu Arat und Eudoxos. Welche besondere Pragung 
die erdkundliche Forschung durch Posezdonios erhielt, 
wurde schon angedeutet. 

Mathematik verlangt scharf sachliche Sprache und 
einen in sich geschlossenen Gedankenaufbau. Diese 
hat das, friihere Ergebnisse mitverarbeitende, Lehr- 
buch des Huklid? (um 500) so vollkommen gegeben, 


1 Man lese H. Berger, Geschichte der wissensch. Erdk. d. 
Griech.? (1905) S. 584 ff. — * Zum folgenden vgl. J. Heiberg, 
Naturw. u. Math. 1. kl. Altert. (1912). Die von Archimedes 
erhaltenen Werke legen uns jetzt in einer mustergiltigen 
Ausgabe mit deutscher Ubersetzung dieses danischen Philo- 
logen vor (1910 ff.). 


Hellenistische Erdkunde, Mathemattk, Technik 431 


daB es noch heute in England als Grundlage des 
Schulunterrichts dient. »Euklidische Geometrie« — 
und ihr Gegenteil — ist zum festen Begriff geworden. 
Er hat in Alexandreia unter Ptolemaios I. gewirkt; 
doch einen »Weg zur Mathematik fiir K6nige« konnte 
er ihm nicht weisen. In Alexandreia hat auch Archi- 
medes (ca. 287—212) studiert, der dann nach Syrakus zu- 
ruckkehrte, aber im Gedankenaustausch mit den 
alexandrinischen Gelehrten blieb. In dorischem Dia- 
lekt, seiner Heimatsprache, entwickelte er, »der ge- 
nialste Mathematiker des Altertums und den gréBten 
der neueren ebenbiirtig« (Heiberg), seine zahlreichen 
groBen Entdeckungen auf dem Gebiete der Geome- 
trie, Arithmetik, Stereometrie, Mechanik. Die Er- 
stiirmung seiner Vaterstadt durch die Romer, die 
seine technische Kunst mit hatte verteidigen helfen, 
brachte Archimedes den Tod. Als der bedeutendste 
antike Geometer vom Fach wird heute Apollonios 
von Perge in Pamphylien (gest. 170) bezeichnet, in 
jungen Jahren Euklids Schiiler, der dann vor allem 
in Pergamon wirkte und sein Werk uber die Kegel- 
schnitte Attalos I. widmete. 

Schon Alexandreias Wahrzeichen, der gewaltige 
Turm auf Pharos, ist Symbol dafiir, wie hoch die 
Technik dort in Achtung stand. Die (bei Athe- 
naios V 206) erhaltene Beschreibung des Pracht- und 
Riesenschiffes ‘Alexandris’, das Hieron von Syrakus, 
»der Romerfreund«, dem Ptolemaios II. nach Alex- 
andreia sandte und das so gro wie 60 gewohnliche 
Trieren war, zeigt, dag man zum mindesten im 
Schiffsinnenbau damals ahnliche Ziele hatte wie heute. 
Die Namen der grofBen Theoretiker und Praktiker 
der Mechanik sind Philon von Byzanz (3. Jahrhun- 
dert) und Heron von Alexandreia (wohl 2. Jahrhun- 
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dert)!. Noch kénnen wir bei ihnen selbst oder in grie- 
chischen oder anderssprachigen Bearbeitungen lesen 
und sehen, wie sie Geschiitze fiir den Krieg, Apparate 
fiir den taglichen Gebrauch, z. B. Automaten, Feuer- 
spritzen, Olpressen, und solche zu allerlei Belustigung 
konstruierten, geistreicheSpiele, die in der Renaissance 
der Anfang einer neuen Physik wurden. Ja, es liegt 
uns eine Beschreibung vor, wie man ein Stiick *Nau- 
. plios? — das Lykophron (s. S. 334) nach anderen als 
Drama gestaltet hatte — nun auch im »automatischen 
Theater« dargestellt hat, in finf Einzelszenen wie: 
Herrichtung der Schiffe fiir die Abfahrt von Troia; 
gliickliche Fahrt; Gewitter und Untergang, den Nau- 
plios durch falsches Leuchtfeuer herbeifiihrte, weil er 
den Tod seines Sohnes Palamedes rachen wollte. So 
ist die gottliche Tragédie des Dionysos durch den Geist 
des Hellenismus umgewandelt worden in ein leeres 
technisches Spiel. 


1 Seine Zeit und Bedeutung sind nicht leicht zu bestimmen; 
wir folgen E, Hoppe im Hermes LXII (1927) 79; zum Ge- 
samtthema s. H. Diels, Antike Technik® (1924). 


DPSS SS SSS SSeS SSeS cece ccccecccccee 


B. ZEIT NACH CHRISTI GEBURT 


Auch untergehend 1st sie noch die Sonne. 
Straton 


»E’s begab sich aber in jenen Tagen, daB ein Gebot 
vom Kaiser Augustus ausging, daB die ganze Welt ge- 
schatzet (wortlich: eingeschrieben) wiirde, und dies 
war die erste Schatzung und geschah zu der Zeit, da 
Cyrenius Landpfleger Syriens war.« Dieser Satz des 
Lukasevangeliums, so ungenau auch seine geschicht- 
lichen Angaben sind, erdffne unser Kapitel, denn er 
zeigt, wie die ganze Oikumene nun befriedet unter 
Roms Herrschaft liegt; aber er lenkt auch zugleich 
den Blick auf das Land, von dem aus dereinst das 
romische Kaiserreich seine innere Umgestaltung er- 
fahren sollte. Zudem stellt die Sprache der Evangelien 
in ganz besonderer Weise die Umgangssprache der 
Zeit dar: hier wird so volksttimlich geredet wie nir- 
gends in der griechischen Literatur, zugleich oft so 
eindringlich, da man einen bisher nie vernommenen 
Ton zu héren glaubt. Einer Geschichte wie der von der 
Verleugnung Jesu durch Petrus in ihrer erschuttern- 
den Schlichtheit und Wucht ware wohl kaum etwas 
aus der alteren Literatur an die Seite zu stellen. Es ist 
eben der neue Geist, der hier zu Worte kommt. Aller- 
dings: géttliche Verehrung ist seit Alexanders Zeiten 
—nicht friher — manchem hellenischen Fiirsten, dann 
auch den Friedensbringern Casar und Augustus zu- 
teil geworden; der Begriff der Sunde und der Ver- 
derbtheit der Welt, die Sehnsucht nach Erlosung und 
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die Lehre vom Totengericht ist bereits der orphisch- 
pythagoreischen Religion eigen; Entsagung und Be- 
durfnislosigkeit hat mancher griechische Philosoph 
gepredigt; daB man einen Schlag nicht wiederver- 
gelten solle, lehrt schon, wie wir erfahren haben, der 
Sokrates des Platonischen ‘Gorgias’. Aber das Gebot: 
»Liebet eure Feinde . . . auf daB ihr Kinder seid eures 
Vaters im Himmel; denn er laBt seine Sonne auf- 
gehen tiber die Bosen und iiber die Guten und laBt 
regnen tiber Gerechte und Ungerechte«, diese Grund- 
forderung des Christentums hatte kein Hellene je ge- 
stellt. Die Bergpredigt fahrt fort: »So ihr nur zu euren 
Briidern freundlich seid, was tut ihr Sonderliches? 
Tun nicht die Heiden auch also?« In der Tat, bei diesen 
Heiden, das sind vornehmlich die Griechen der Zeit, 
stand die Philanthropia in hohem Rang — wir er- 
innern an die Menandrische Komédie —, und von der 
Freundschaft hat Nietzsche mit Recht gesagt: wenn 
man die philosophischen Stimmen der Alten iiber sie 
sammelte, so gabe es »einen Klang wie von hundert 
verschiedenen Glocken«. Aber Jesu Gesinnung und 
Forderung ging dariiber eben weit, weit hinaus. Frei- 
lich war die Zeit, da das Christentum in der groBen 
Offentlichkeit wirkte, noch lange nicht gekommen. 
Nur in der Stille lebte zuerst die »frohe Botschaft« von 
der Gotteskindschaft und der Gnade. Doch wir diirfen, 
wenn wir die griechische Literatur der Zeit nach 
Christi Geburt betrachten, diese vorlaufig noch unter- 
irdische Strémung nicht vergessen. 

Hier erinnern wir auch an eine weit bekannte Ge- 
schichte, die Plutarch (Vom Aufhor. d. Orak. c. 17) 
erzahlt. Zur Zeit des Kaisers Tiberius sei ein gebildeter 
Mann auf einem Handelsschiff nach Italien gefahren. 
Da habe er abends in der Nahe Korfus bei Windstille 
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gehort, wie von einer Insel eine Stimme dreimal den 
Namen des Steuermannes gerufen habe. Beim dritten 
Male aber habe sie hinzugefiigt, er solle an einem be- 
stimmten Orte in der Nahe melden: »Der GroBe Pan 
ist tot!« Das sei geschehen, und als Antwort sei ein 
wundersames Seufzen vieler ratselhafter Stimmen er- 
schollen. Sogar dem Kaiser habe der Steuermann bald 
danach diese Geschichte erzihlen miissen. So lebte 
schon damals eine Ahnung, dafi die Macht der alt- 
hellenischen Gotter im Sinken sei. 

Aber noch war die Zeit eigentiimlicher Leistung des 
griechischen Geistes nicht voriiber. Im Augusteischen 
Zeitalter kam in der Literatur sogar eine Bewegung zu 
Macht und Sieg, die sich gegen die hellenistische 
Moderne wandte und die Riickkehr zum altklassischen 
Stil forderte. Die Epoche des Augustus ist ja dem auf- 
bauenden Willen des Kaisers und der Nation ent- 
sprechend von der Sehnsucht erfiillt, neue klassische 
GroBe zu schaffen. Die bildende Kunst — besonders das 
erhabene Denkmal des »Friedensaltares«—und die Li- 
teratur — Vergil und Horaz vor allem — kiinden davon 
in gleicher Weise. Dabei sind die Werke der klassischen 
hellenischen Zeit das Vorbild. »Attizismus«ist auch die 
Losung des gleichzeitigen, in seinen Leistungen viel 
bescheideneren griechischen Schrifttums. 

Wie dieser neue klassische Stil bis in das Leben des 
Burgers drang, mége ein Pompeianisches Wandge- 
malde zeigen, das heute so gut wie zerstort ist, von 
dem aber eine alte, hier abgebildete Kopie? noch eine 
eindrucksvolle Vorstellung gibt: Paris der Fremd- 
ling bezaubert durch seine Musik Helena die Schéne 
im Palaste zu Sparta, — das uralte Kyprienmotiv (s. 
S. 8), zwar ins Genrehafte umstilisiert, aber doch in 


1 Vgl. die Erlauterung im Verzeichnis der Abb. S. 513. 
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seiner edlen Komposition vom Hauche des klassischen 
Geistes beseelt. Das Bild entstammt der Augusteischen 
Zeit. 


1. GESCHICHTSSCHREIBUNG, ERDKUNDE, 
NATURWISSENSCHAFT 


Die Stilwandlung, die wir eben erwahnten, driickte 
sich vor allem in der Sprache aus. Der »Attizismus«er- 
klarte im Gegensatz zum »Asianismus«, den in Klein- 
asien ausgebildeten Stilformen — sie verlangten geist- 
reiches Wort- und Gedankenspiel oder pathetischen 
Schwulst —, vor allem aber im Gegensatz zur leben- 
digen Sprache die der altattischen Meister allein als 
Norm, und dadurch schraubte er die Sprachentwick- 
lung um Jahrhunderte zuriick. Diese beklagenswerte 
Reaktion hatte vollen Erfolg. Fortan standen sich 
die Sprache des Lebens und die der Literatur mit 
einem sich immer mehr erweiternden Abstand gegen- 
uber, die Befruchtung des Schrifttums durch die Um- 
gangssprache hoérte auf, die Schule der Grammatiker 
lehrte durch Unterricht und Worterbuch, wie man 
zu schreiben habe, und allem Geschriebenen haftete 
fortan etwas Kiinstliches an. 

Zuerst tritt uns der neue Stil in den Werken des Hi- 
storikers und Rhetors Dionys entgegen, der, aus Hero- 
dots Vaterstadt HalikarnaB stammend, im Jahre 30 
v. Chr. nach Rom ging und dort Jahrzehnte weilte. 
Wie er Unterricht in der Redekunst erteilte, so hat 
er mancherlei rhetorisch-asthetische Schriften ver- 
faBt, die uns z. T. erhalten sind; sein hochstes Stil- 
idealist Demosthenes. Durchaus rhetorischen Charak- 
ters ist auch seine ‘Altrémische Geschichte’, die in 
20 Buchern die Zeit von Roms Anfaéngen bis zum 
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Geschichtsschreibung: Dionys von Halikarnaf 437 


Beginn der Punischen Kriege darstellte; wir besitzen 
davon die Behandlung der Zeit bis zu den Dezemvirn, 
von Spaterem Bruchstiicke. Auf Grund der sehr un- 
kritischen annalistischen Geschichtsschreibung der 
Romer wird hier mit breitem Pathos, in moralisieren- 
dem Tone erzahlt; unbekiimmert werden die Ver- 
haltnisse spaterer Epochen in die dunklen dlteren 
hineinprojiziert. Aber darum kann die Analyse ge- 
rade fiir die jiingeren Zeiten etwas daraus gewinnen. 
Z. B. schildert Dionys in Wahrheit den Klassenkampf 
der Gracchenzeit, wenn er in der Zeit des alten Stande- 
kampfes des 5. Jahrhunderts die Menschen so spre- 
chen lat (VI 36): »Wir haben uns . . . in zwei Staaten 
zerspalten, von denen der eine von Armut und Elend 
beherrscht wird, der andere von UberfluB und Uber- 
mut. Ehrfurcht, Ordnung und Recht, auf denen das 
Heil jeder staatlichen Gemeinschaft beruht, finden 
sich bei keinem der beiden Staaten. Darum suchen 
wir schon mit der Faust gegenseitig unser Recht, und 
das gréBte Recht finden wir in der groBten Gewalt; 
wie die wilden Tiere wollen wir lieber unseren Gegner 
zu unserem eigenen Schaden vernichten als zu un- 
serem Heil mit ihm zusammen am Leben bleiben.« 
»Die Begierden der Unverniinftigen«, sagen die Be- 
sitzenden (V 67), »wiirden doch nicht gestillt, wenn 
ihnen ihre Bitte erfiillt wurde, sondern sofort wollten 
sie anderes, GréBeres haben, und das gehe fort bis ins 
Unendliche«; dagegen »zeigten« die Plebejer bei der 
Aushebung (VI 27) »denen, die sie zur Verteidigung 
des Vaterlandes aufforderten, ihre Ketten und Fesseln 
und fragten héhnisch, ob sie, um diese herrlichen 
Giiter zu schiitzen, in den Krieg ziehen sollten.« 

Etwa gleichzeitig mit Dionys ist ein anderer Grieche 
aus dem fernen Osten nach Rom gekommen, Strabon 
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aus Amaseia in der Provinz Pontos, aber er war ein 
Mann sehr anderen Geistes. Das wiirde sich besonders 
deutlich zeigen, wenn sein Geschichtswerk erhalten 
ware, eine Jugendarbeit, die die Zeit vor Polybios 
kurz, die nach ihm bis zur Gegenwart sehr ausfiihr- 
lich behandelt hat. Wir besitzen von ihm als Frucht 
langjahriger Arbeit das etwa 19 n. Chr. abgeschlossene 
geographische Werk. Die Geographie war ihm als 
Stoiker wie friiher dem Poseidonios ein Teil der Philo- 
sophie, der Kulturgeschichte. Sein Vorwort sagt: »Das 
reiche Wissen, mit dessen Hilfe allein man dieses Werk 
unternehmen kann, ist keines andern Mannes Sache 
als dessen, der das Goéttliche wie das Menschliche im 
Blick hat.« Dieses Wissen freilich verdankt er viel 
weniger eigener Anschauung als seinen vorziiglichen 
Quellen, wie z. B. dem alexandrinischen, aus Athen 
stammenden Gelehrten Apollodor (2. Jahrhundert v. 
Chr.) fiir Griechenland, dem Polybios und Poseidonios 
fiir andere Gebiete. Von sich selbst berichtet er zwar 
(p. 117), er sei von Armenien bis nach Sardinien und 
vom Schwarzen Meer bis zu den Grenzen Athiopieris 
gekommen, aber er halt zugleich eine Rechtfertigung 
fiir notig, da er es iberhaupt wage, eine Gesamt- 
geographie zu geben, tibrigens mit reichen Exkursen 
und fiir Griechenland mit starkster Beriicksichtigung 
der Angaben Homers, der fast wie ein Geograph be- 
trachtet wird. Die Gesamtgliederung ist so, daB die 
beiden ersten Biicher die physikalisch-mathematische 
Geographie behandeln, Buch I1I-X Europa vom We- 
sten nach dem Osten, XI-XVI Asien, XVII Afrika. So 
breitet sich vor uns die gesamte Oikumene aus, und 
wir erhalten in einer vom Attizismus der Zeit durch- 
aus noch nicht beeinfluBten, sachlich-natitirlichen 
Sprache ethnographische und geographische Schilde- 
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rungen, die ebenso kenntnisreich wie anschaulich 
sind. Da wird uns (nach Poseidonios) das Keltenland 
mit seen Bewohnern gezeigt, auch das groBe, vor- 
trefflich streng verwaltete Marseille, damals eine 
Heimstatte der Philosophie, so daB »gegenwirtig die 
angesehensten Romer in ihrem Wissensdurst lieber 
dorthin gehen als nach Athen« (p. 181). Wir schau- 
en Rom und durchwandern die moderne GroBstadt 
Alexandreia mit ihren Parks, dem riesigen SchloB, 
den Tempeln und Hafen; wir kommen nach Tarsos, 
der Geburtsstadt des Paulus, mit ihren Philosophen- 
und Rhetorenschulen. »>Gerade Rom kann iiber die 
Menge -der aus dieser Stadt hervorgegangenen Ge- 
lehrten unterrichten: es ist selbst voll von solchen aus 
Tarsos und Alexandreia« (p. 675). Wir werden tiber 
die Sitten der Araber unterrichtet und sehen auf den 
Schneeabhangen des Kaukasus die Menschen mit 
Steigeisen und Schneereifen hinaufklettern und mit 
ihren Lasten zu Tal fahren. — Der niichterne FleiB 
Strabons hat ein tiberaus belehrendes Lesebuch zu- 
sammengestellt. 

Noch ganz dem 1. nachchristlichen Jahrhundert ge- 
hort der in griechischer Sprache schreibende jiidische 
Historiker Josephos an. Geschichte und Kultur der 
Juden hatte der Peripatos schon friih in den Kreis sei- 
ner Forschung einbezogen ; hellenistische Geschichts- 
schreibung hatte das Thema aufgegriffen. Am Hofe 
des Herodes I. lebte lange Jahre der Grieche Nikolaos 
aus Damaskos, der unter manchem andern eine Welt- 
geschichte alnlich der Diodors geschrieben hat. Sie 
war fiir Josephos eine Quelle; aus ihr stammt z. B. die 
Geschichte von Herodes und Mariamne. Dieser Mann 
aus priesterlichem Geschlecht hat in der Geschichte 
seines Volkes tatig mitgewirkt. Im Jahre 64 hat er in 
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Rom einige seiner Volksgenossen erfolgreich vertei- 
digt, dann war er im Kampfe der Juden gegen die 
Romer Befehlshaber, schloB sich aber, in Gefangen- 
schaft geraten, ihnen an; seine Haltung suchte er 
in einer besonderen Schrift zu verteidigen. Spater hat 
er in Rom gelebt. Das wertvollste seiner Werke ist 
nicht die umfangreiche ‘Altjtidische Geschichte’, son- 
dern der ‘Jiidische Krieg’, in dem er nach einer bis auf 
die Seleukiden zuriickgreifenden Einleitung die Ge- 
schichte der Jahre 66—70n. Chr. erzahlt, er, ein Augen- 
zeuge der wichtigsten Ereignisse,auch der furchtbaren 
Kampfe um Jerusalem und seiner Zerstérung. In ei- 
nem verlorenen Werk hat bald danach ein -Gegner 
des Josephos, Justus von Tiberias, noch einmal die Ge- 
schichte des jiidischen Volkes geschrieben. 

Wenn Spiegelberg Karl Moor die Lektiire des Jose- 
phos empfiehlt!, so héren wir aus dessen Munde viel- 
mehr die Worte: »Mir ekelt vor diesem tintenkleck- 
senden Sakulum, wenn ich in meinem Plutarch lese 
von groBen Menschen.« Und der junge Schiller hat 
selbst so eifrig Plutarch — in der Ubersetzung — ge- 
lesen, daB man z. B. gerade in den ‘Raubern? die 
Nachwirkung der Brutusbiographie hat nachweisen 
konnen. Plutarch ist eine der interessantesten und 
wichtigsten Schriftstellerpersénlichkeiten der nach- 
christlichen griechischen Zeit. 

Plutarchos, des Autobulos Sohn, ist etwa 46 n. Chr. in 
Chaironeia in Boiotien geboren, und noch heute lebt 
in diesem Dorfe sein Andenken fort, wie er denn selbst 
ein ganz starkes Heimatsgefiih] gehabt hat. In Athen 
als Schiiler der Akademie ausgebildet, machte er spi- 
ter wiederholt Reisen nach Rom und trat mit vor- 
nehmen Rémern, auch mit Kaiser Traian, in enge 
1 Vgl. Schiller, Rauber I, 2. 
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Verbindung. Er erhielt auch das rémische Biirger- 
recht und hieB dann Mestrius Plutarchus. In seiner 
kleinen Vaterstadt fiihrte er ein gliickliches Leben, 
im Dienste fiir die Gemeinde, im Kreise seiner zahl- 
reichen Familie und seiner Freunde und Schiiler, auch 
in enger Beziehung zu Athen und Delphi, zu dessen 
lebenslanglichem Priester er, wie uns delphische In- 
schriften lehren, nach 95 ernannt wurde. Doch blieb 
er in Chaironeia wohnen, wo er viele Gaste, Griechen 
und Romer, bei sich empfangen hat. Sein Leben er- 
streckte sich bis uber das Jahr 120 hinaus. 

Als Schriftsteller war er ungemein fruchtbar. Aus 
noch viel gréBerer Zahl sind uns tiber 150 Einzel- 
schriften und Aufsaétze erhalten, die die verschieden- 
sten Themen umspannen. Wir wenden uns zundachst 
seinen historischen Werken zu?. 

Plutarch hatte schon allerlei Einzelbiographien ge- 
schrieben, z. B. die uns erhaltenen der Kaiser Galba 
und Otho, als er in der Regierungszeit Traians den 
Plan entwarf, Lebensbilder bedeutender Griechen 
und Romer in Parallelbiographien zu geben, wie 
solche Vergleiche vor ihm schon andere gezogen hat- 
ten; gerade der Zeit Traians erschienen beide Na- 
‘tionen als von gleich hohem Rang. Plutarchs, freilich 
nicht sehr groBe, Lateinkenntnisse waren fir dieses 
Thema forderlich. Gewidmet hat er das Werk, von 
dem zweimal 23 Biographien erhalten sind, darunter 
auch ein Paar Doppelbiographien — die Spartaner- 
konige Agis-Kleomenes und die Gracchenbriider — 
dem Staatsmann und Freunde Traians Sosius Sene- 
cio. Die von Plutarch ausgewahlten Griechen haben 
in der Zeit zwischen »Theseus« und dem Heerfiihrer 
1 Vgl. R. Hirzel, Plutarch (1912); Wilamowitz, Reden und 
Vortrige Il 247 und die Ubersetzungen von W. Ax. 
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Polybios, gelebt, die R6merin der zwischen »Romulus« 
und Mark Anton. AlsoJahrhunderte weit geht der Blick 
zuruck. Nur die alte Zeit hat fiir diesen Mann GroéBe, 
und wenn die Gegenwart hineinspielt, was nicht oft 
geschieht, so nur, weil sie noch von der Vergangen- 
heit Zeugnis ablegt: in diesem Sinne spricht er von 
den Bauten auf der Akropolis, die »noch heutigen 
Tages frisch und wie neu geschaffen sind« (Perikl. 
c. 13, vgl. S. 526), erwahnt er das Schlachtfeld von 
Orchomenos, von dem es heift, »noch heute, ungefahr 
200 Jahre nach der Schlacht (zwischen Sulla und dem 
Heer des Mithradates, Sulla c. 21), »fanden sich dort 
viele Bogen, Helme, Schwerter und Reste eiserner 
Ristungen.« Oft ist die Zusammenstellung der Grie- 
chen und Romer so passend, da man glauben kénnte, 
die Natur selbst habe sie — trotz aller Gegensatze — 
verbunden, wie bei Lykurg und Numa Pompilius, 
Demosthenes und Cicero, Alexander und Casar, oft 
aber auch nur sehr auBerlich, wie bei Perikles und 
Fabius Cunctator, Agesilaos und Pompeius. Wenn 
ein SchluBwort den Vergleich erst eigentlich recht 
durchfiihren will, so wirkt das freilich gar zu ober- 
flachlich. 

Was das Werk soll, sagt sein Verfasser an mehreren 
Stellen selbst. »GroBe Naturen« will er schildern, die 
sich durch »groBe Leistungen ausgezeichnet haben, 
»damit wir selbst nach dem Besseren streben«, aber 
auch andere, entgegengesetzter Art, die durch groBe 
Fehler hervorragen (Demetr. c. 1). Nicht »unniitze 
Historie« ist sein Thema, sondern die, welche »zur 
Erkenntnis des Charakters und der Art der Menschen 
dient« (Nik. c. 1) — man ahnt, woher Nietzsche die 
Anregung zu seiner Abhandlung Vom Nutzen und 
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Nachteil der Historie fiir das Leben empfangen hat. 
In der Geschichte halt Plutarch uns selbst gewisser- 
maBen einen »Spiegel« vor (Tim.c. 1). Also nicht kri- 
tisch-wissenschaftliche Geschichtsschreibung diirfen 
wir hier erwarten, die die Wahrheit sucht im Sinne 
des »Wie es eigentlich gewesen ist« — wer das erwartet, 
den enttduscht Plutarch nur zu sehr —, sondern das 
groBe Menschliche soll sich offenbaren. Das gerade 
fand auch Goethe in ihm, den er oft, besonders im 
Alter, wochenlang gelesen oder sich hat vorlesen las- 
sen. So setzte er sich ja mit seinen Freunden ausein- 
ander: 


»Was hat dich nur von uns entfernt ?« 
Hab’ immer den Plutarch gelesen. 
»Was hast du denn dabei gelernt?« 
Sind eben alles Menschen gewesen. 


Das Leben jener Groen hat etwas wahrhaft Drama- 
tisches, Tragik und Komik konnen sich mischen, 
»Leidenschaften« wirken sich aus, hineinspielt auch 
»das Wesen, das man Zufall oder Vergeltung oder 
notwendigen Ablauf der Dinge« nennen kann (Mar. 
c. 23). Allerlei Wunderzeichen verkiinden Gliick oder 
Ungliick. DerMensch steht, kampfend und leidend, in- 
mitten groBer Machte, auch inmitten von Damonen. 
Bios heiBt hier nicht Lebenslauf, sondern Art und 
Form, wie man sein Leben fiihrt. 

Uber seine Methode hat uns Plutarch nicht minder 
selbst unterrichtet. So lesen wir in der Einleitung der 
Alexanderbiographie: »Weder schreiben wir ge- 
schichtliche Darstellungen — vielmehr Lebensschil- 
derungen —, noch offenbaren die auffalligsten Taten 
schlechthin immer die Vollkommenheit oder Schlech- 
tigkeit, nein, ein kleines Geschehnis, ein Wort, ein 
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Scherz 1a8t den Charakter oft deutlicher erscheinen 
als Schlachten mit Tausenden von Toten, riesige 
Heeresreihen und Belagerungen von Stadten.« Solche 
kleinen und kleinsten Ziige herrschen denn auch in 
diesen Bioi vor. Zahllose Anekdoten — die Plutarch 
offenbar systematisch gesammelt hat —, ebenso viele 
»Man sagt« — tiber die der kritische Leser sich nicht 
selten argert — sind Steine in diesem Mosaik. Aber es 
ist mehr als Mosaik, was da geboten wird. Alkibiades 
in seiner verhangnisvollen Genialitat, der alte Cato 
in seiner herben, harten GréBe, Marius in seiner ti- 
tanenhaften Furchtbarkeit: da schlieBt sich alles zu 
einem groBen Eindruck zusammen. Und immer wird 
im groBen Stil gelebt und gestorben. Dieses Ethos ver- 
dankt Plutarch nicht seinen zahlreichen Quellen — un- 
ter denen wir Ephoros und Theopomp, Duris und 
Hieronymos von Kardia, Polybios und Poseidonios 
wiederfinden —, sondern er ist eben selbst ergriffen von 
den Schicksalen, den Erfolgen und MiBerfolgen seiner 
Menschen, von dem heroischen Kampf, den jeder in 
seiner Zeit gefiihrt hat. Ihm ist ein fiir alles Mensch- 
liche empfangliches Herz beschieden gewesen. Wenn 
er im allgemeinen mit seiner eigenen Person beschei- 
den im Hintergrund bleibt und seinen Helden eine 
Zensur erspart, so macht er es doch Cato Censorius 
zu schwerem Vorwurf, daB er die alten, unbrauch- 
baren Sklaven zu verkaufen pflegte: »Ich selbst wurde 
doch nicht einmal einen Arbeitsochsen wegen seines 
Alters verkaufen, geschweige einen alteren Menschen, 
der da von dem vertrauten Ort und aus einer Lebens- 
gemeinschaft wie aus dem Vaterlande fiir ein biBchen 
Scheidemiinze weggegeben wird« (c. 5). 

Und den Plutarchischen Helden ist die grote Nach- 
wirkung zuteil geworden. Dieser Coriolan und Brutus 
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hat Shakespeare, dieser Alexander und Cisar hat 
Friedrich den GroBen und Napoleon begeistert; diese 
beiden edlen idealistischen Spartanerkénige Agis und 
Kleomenes hat Hoélderlin geliebt. Plutarch ist, vor 
allem im 17. und 18. Jahrhundert, geradezu einer 
der Erzieher Europas gewesen. Dem historistischen 
19. Jahrhundert fehlte das rechte Verstandnis fiir ihn; 
aber Nietzsche wagte es, seiner Zeit zuzurufen — frei 
nach Karl Moor —, mit einem Hundert durch Plutarch 
erzogener Menschen sei »die ganze larmende After- 
bildung dieser Zeit zum ewigen Schweigen zu brin- 
gen«. Es ist Tatsache, daB vor dem Weltkrieg und in 
ihm der Sinn fiir Bodenreform und Heimstattengriin- 
dung durch Plutarchs 'Gracchen’ gestarkt worden ist. 
Da8 der Bios der GroBten doch nicht in seiner eigent- 
lichen, ganzen GroéBe erscheint, kann niemand leug- 
nen; aber daB wir heute vom Perikleischen Zeitalter 
reden, geht doch, wie man mit Recht gesagt hat, eben 
auf Plutarchs Darstellung zuriick. Er war freilich 
Romantiker; aber muBte er es im Schatten dieser 
Vergangenheit nicht werden? 

Zu den geschichtlich gerichteten Schriften Plutarchs 
gehoren auch Sammlungen von Aussprichen be- 
riuhmter Manner, von Taten grofer Frauen, eine Ab- 
handlung gegen Herodot, den er der Parteilichkeit, 
vor allem gegen Plutarchs Landsleute, die Boioter, 
und der Schmiahsucht beschuldigt — ohne Erfolg, nur 
Irrtiimer kann er ihm nachweisen —, ferner Schriften 
dariiber, ob Alexander und ob die Romer ihre Erfolge 
mehr dem Glick oder der Tiichtigkeit verdankten, 
und andere. 

Die zahlreichen philosophischen Abhandlungen Plu- 
tarchs geben keine neue Lehre, aber er kredenzt seine 
vielen Lesefriichte in anmutiger Form, bald als Lehr- 
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vortrag, bald in Dialogen, die freilich oft wenig leben- 
dig sind. Wenn er kampfen oder gar angreifen muB, 
so ist doch der Ton im allgemeinen ohne Scharfe. 
Hinter allem steht seine harmonische, giitige Per- 
sonlichkeit. Ihr entspricht auch der Stil: meist redet 
er in wohlgerundeten, hiatusfreien Perioden, die auch 
schone Bilder zieren. 

Die Themen umspannen einen sehr weiten Kreis. Da 
gibt es solche padagogischer Art wie die ‘Erziehung 
der Kinder’ vom Saéuglingsalter an — ein friiher be- 
sonders viel in Ubersetzung gedrucktes und gelesenes 
Buch, das aber vielleicht nicht Plutarch selbst gehort — 
oder ‘ Wie der Jiingling Gedichte anhoéren (wir wurden 
sagen: lesen) soll’; andere Schriften behandeln die 
wahre Freundschaft oder geben kluge Gedanken tiber 
die Ehe; auch einen warmen Trostbrief an seine 
Gattin nach dem Verlust ihres Tochterchens lesen 
wir und eine Ansprache an den Freund wber die Ver- 
bannung, als er aus der Heimat vertrieben worden 
ist. Der Philosoph stellt auch Erérterungen an tiber 
einzelne Tugenden wie die Seelenruhe und Fehler 
wie Geschwatzigkeit, Gehassigkeit oder Neugierde. 
Als Schiiler der alten Akademie schreibt er iiber das 
Daimonion des Sokrates, verteidigt und erlautert den 
Platon und bekampft ebenso den Rigorismus der 
Stoiker wie die Laxheit und Unverfrorenheit spaterer 
Epikureer. 
Physikalische Schriften fehlen nicht. Die wichtigste 
von ihnen ist die, welche, an ‘das Gesicht im Monde’? 
anknupfend, astronomische Fragen behandelt. Hier 
lesen wir auch (c. 6), daB der Stoiker Kleanthes (s. 
S. 568) Aristarch von Samos der Gottlosigkeit beschul- 
digte, weil er die Erde, »den Herd des Kosmos«, bewege 
und nicht nur ihre Achsendrehung, sondern auch ihre 
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Bahn um die Sonne lehre. Kepler hat zu dieser Schrift 
einen Kommentar verfabBt. 

Der Platoniker Plutarch schrieb auch Symposiaka, 
nicht nur als Erneuerung einer alten Novelle ein 
heiter scherzendes ‘Gastmah] der Sieben Weisen’, an 
dem auch der Fabeldichter Aisop und zwei Frauen 
teiinehmen, sondern ein groBes, nicht weniger als 
neun Biicher umfassendes, etwas ungefiiges Werk, 
dessen Tischgesprache bald in Athen, bald in Rom 
spielen. Gewidmet ist es wie die Biographien dem 
Sosius Senecio. Die Gesprache aber gehen iiber alles 
nur Mégliche, iiber GroBes und Kleines, Geistiges und 
Ko6rperliches, Menschliches und Tierisches, Helleni- 
sches und AuBerhellenisches, so daB eine Frage nach 
der andern abgehandelt wird: das Ganze wirkt wie 
ein anmutiges Konversationslexikon. Noch viel um- 
fangreicher freilich, aber auch noch weniger geformt 
ist das von Plutarch abhangige ‘Sophistenmahl’ des 
Athenaios aus Naukratis (am 200), fiir uns eine Fund- 
grube erlesener literarischer Zeugnisse, wie wir es 
denn auch selbst schon einige Male angefiihrt haben. 
Auch unsere Kenntnis des Archestratos (S. 396) 
stammt aus ihm. 

Plutarch war eine religidse Natur. Davon zeugen 
viele seiner Schriften. Gegen den »Aberglauben« 
schreibt er ebenso wie gegen den »Unglauben«. Cha- 
rakteristisch fiir inn der Gedanke: wenn die Gottheit 
oft erst so spat den Frevler strafe, so sei doch schon das 
BewuBtsein der Freveltat eine Qual; das schreibt er 
in seiner Schrift von der ‘spaéten Vergeltung’. Als 
Schiiler der Akademie ist ihm Gott nicht wie den 
Stoikern der Welt immanent, auch nicht wie den Epi- 
kureern ein Wesen ohne Bedeutung, sondern eine 
transzendente geistige Kraft, die das All nach ihrem 
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Plane lenkt. Im Alter hat sich Plutarch, der,wie wir hor- 
ten, Priester des Delphischen Gottes wurde, mehr der 
Mystik und dem Damonenglauben hingegeben, auch 
fremde Religion,wie den Isis- und Osirisdienst, in seine 
Spekulation einbezogen, aber gerade in der Schrift tiber 
diese beiden Géotter finden wir auch Zeugnisse reiner 
Religiositat wie das Wort (c.67):»...An Gotter glau- 
ben wir, doch nicht an verschiedene bei verschiedenen 
Volkern, auch nicht an Barbaren- und Hellenengétter 
oder solche des Studens und Nordens; sondern wie 
Sonne, Mond, Himmel, Erde und Meer allen gemein- 
sam sind, nur von den einen so, von den andern anders 
benannt werden, so durchwaltet dies auch ezn Geist, 
lenkt es eine Vorsehung, sind wberallhin die dienenden 
Krafte beordert; verschieden sind bei den verschie- 
denen Volkern entsprechend ihrem Brauch nur die 
Ehrenbezeugungen und Bezeichnungen.« 

Der Zeit Hadrians, den Plutarch noch erlebt hat, und 
der Antonine sowie den ersten Jahrzehnten des 
3. Jahrhunderts werden wichtige historische und geo- 
graphische Werke verdankt. Die drei bedeutendsten 
Geschichtswerke stammen von Griechen aus Klein- 
asien oder Alexandreia, die als Beamte im Reichs- 
dienst tatig gewesen sind. Ihre Namen lauten Fla- 
vios Arrianos aus Nikomedien in Bithynien, der Offi- 
zier und hoher Verwaltungsbeamter wurde, aber nach 
dem Tode Hadrians (138) seinen Abschied nahm und 
in Athen als Schriftsteller lebte, ferner 4ppianos aus 
Alexandreia, der um 160 zu schreiben begann, und 
Cassius Dio aus Nikaia in Bithynien: er kam 180 
nach Rom und erlangte sogar zweimal das Konsulat, 
das zweitemal 229 unter Kaiser Alexander Severus. 
Arrian schrieb vor allem griechische Geschichte, Ap- 
pian und Dio roémische. 
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Was fiir seltsame Friichte brachte der Attizismus her- 
vor, von dem wir sprachen und der in Hadrians Zeit 
sich gar zum Archaismus steigerte! Der erfolgreiche 
rémische Beamte Arrian hat den schriftstellerischen 
Ehrgeiz, als zweiter Herodot und neuer Xenophon 
aufzutreten und schreibt daher — unter manchem an- 
dern — in ganz kiinstlicher Sprache auf ionisch eine 
Indiké, eine Schilderung Indiens auf Grund alter 
Quellen, und auf xenophontisch eine Anabasis, aber 
Alexanders des GroBen. Doch wire es ganz falsch, aus 
dieser Kiinstelei, die uns ein Zeichen von Unwahr- 
haftigkeit diinkt, den entsprechenden SchluB auf den 
Inhalt zu ziehen. Im Gegenteil: diese Geschichte 
Alexanders ist von héchstem Wert, da sie im Gegen- 
satz zu den romanhaften Darstellungen gerade auf die 
altesten, wahrheitsgetreuen Zeugnisse zuriickgeht, 
von denen friiher (S. 397) die Rede war. Und sie ist 
auch von der starksten Wirkung: gerade in dieser 
niichternen, unrhetorischen Erzahlung tritt das Bild 
des genialen Heerfiihrers, des kiihnen Schlachten- 
gewinners, des grofmiitigen Siegers, des Eroberers 
der Welt klar heraus, aber auch das des in Schuld sich 
verstrickenden, leidenschaftlichen Mannes. Dies ist 
der Alexander, dessen damonisches Wesen wir be- 
wundern wie Arrian selbst. Das ganze Werk ist aus 
einem GuB, und auch das tragt zu seiner Wirkung 
nicht wenig bei. 

Appian gibt seine rémische Geschichte, die von den 
Anfangen bis auf Traians Kriege ging, nach einem 
neuen Einteilungs- und Darstellungsprinzip: die 
annalistische Erzahlungsweise verwirft er, weil sie das 
Zusammengehorige oft zerreifen mu — wie dies das 
Polybianische Werk tat —, iberhaupt legt er auf die 
Chronologie wenig Wert. Dafiir faBt er die Land- 
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schaften zusammen und behandelt in einzelnen Bu- 
chern, wie die Lander Teile des Reiches wurden. 
Diese Bucher haben demgema eine gewisse Selb- 
standigkeit, fiihren auch Sondertitel wie ‘Keltische’, 
‘Sizilische’, ‘Spanische Geschichte’, oder auch ‘Hanni- 
bals Geschichte’, *‘Mithridatischer Krieg’, ‘Birger- 
kriege’. Doch nicht die Halfte des Ganzen besitzen 
wir. Ganz und gar von seinen literarischen Quellen 
abhangig, ist Appian ein groBer Erzahler. Das zeigt 
uns seine Darstellung der Biirgerkriege, und in ihr ist 
wieder besonders eindriicklich die der Gracchischen 
Bewegung’. Seine eigentiimlich prazise, sachliche Art 
kann vielleicht die Einleitung zu diesem Abschnitt 
verdeutlichen. Da heiBt es (I 7): »Als die Romer Ita- 
lien Stick fiir Stiick im Kriege unterwarfen, nahmen 
sie immer ein Teil Land und griindeten Stadte darin 
oder wahlten ftir die schon friiher bestehenden aus 
ihren Reihen Kolonisten aus. Dies sollte, so dachten 
sie, Festungen ersetzen; von dem Land aber, das sie 
jedesmal erbeuteten, verteilten sie den bebauten Teil 
sogleich unter die Bewohner oder verkauften oder 
verpachteten ihn, den Teil jedoch, der infolge des 
Krieges damals wiist lag — und das war bei weitem 
der wberwiegende — nahm man sich nicht Zeit zu 
verteilen, vielmehr tberlie3 man ihn durch Edikt 
jedem, der Lust hatte, bis auf weiteres zur Be- 
bauung, unter der Verpflichtung einer Abgabe von 
den jahrlichen Ertragen, und zwar des zehnten Teiles 
der Saat-, des funften der Baumfriichte. Aber auch 
fiir die, welche nur ihr Vieh dort weiden lieBen, war 
eine Abgabe von gréBeren und kleineren Tieren fest- 
gesetzt. So handelten sie, um den italischen Stamm, 


1 Vel. das gleichnamige geschichtliche Quellenheft des 
Verf. (Teubners Quellensammlg. II 9) S. 2. 
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der ihnen besonders ausdauernd schien, zu vermehren, 
damit sie Bundesgenossen aus dem eigenen Lande zur 
Verfiigung hatten. Jedoch gerade das Gegenteil trat 
im Laufe der Zeit fiir sie ein. Denn die Reichen, die 
den gréften Teil dieses nicht verteilten Landes in 
Besitz genommen hatten und mit der Zeit der Uber- 
zeugung lebten, niemand werde ihnen das noch ein- 
mal fortnehmen, kauften teils die benachbarten und 
sonstigen kleinen Stiicke der Unbemittelten auf, in- 
dem sie ihnen gut zuredeten, teils nahmen sie sie mit 
Gewalt, und so wurden es Latifundien statt Bauern- 
giiter, die sie bebauten. Und dazu bedienten sie sich 
gekaufter Ackersleute und Hirten, denn sie wollten 
verhindern, daB Freie von der Landarbeit zum Heeres- 
dienst abgerufen wiirden; zudem brachte ihnen auch 
dieser Besitz groBen Gewinn, der aus dem Kinder- 
reichtum der Sklaven entstand, da deren Zahl wegen 
der Befreiung von der Dienstpflicht stetig zunahm. 
Infolgedessen war die herrschende Klasse sehr reich, 
und die Zahl der Sklaven nahm auf dem Lande uber- 
hand, der Italiker aber bemachtigte sich Verddung 
und Erschlaffung, da sie durch Armut, Steuern und 
Militaérdienst aufgerieben wurden. Und wenn sie 
hiervon auch frei waren, so waren sie doch zur Un- 
tatigkeit verurteilt, da das Land im Besitz der Reichen 
war, die sich Sklaven statt Freier zur Landarbeit be- 
dienten.« Daran schlieBt dann die Darstellung der 
Geschichte des Tiberius Sempronius Gracchus, des 
»yhervorragenden, auffallig ehrgeizigen Mannes und 
machtigen Redners«, dessen »Plan nicht auf die Er- 
hodhung des Wohlstandes, sondern auf die der Volks- 
kraft ging«. 

Cassius Dio ist in semem, Roms Gesamtgeschichte bis 
auf die Zeit des Alexander Severus behandelnden, 
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Werk zum annalistischen Prinzip zuriickgekehrt. Es 
war uberaus umfangreich, umfaBte 80 Biicher, ist uns 
aber nur teilweise erhalten, vor allem die Darstellung 
der Jahre 69-10 v. Chr. und die der Jahre 9 v. Chr. bis 
46 n. Chr., diese freilich verkiirzt. Dio war fiir die 
spdteren Griechen das, was Livius fiir das Auguste- 
ische Rom war. Aber so wichtig uns die Uberlieferung 
des Tatsachlichen ist — das er fiir die friihere Zeit 
nur aus Nacherzahlung, nicht durch Quellenstudium 
kennt —, so ist die Darstellung doch wenig lebendig, 
wenig plastisch; es bleibt von der Lektiire nichts 
recht haften, so ernst es dieser Historiker gemeint 
hat. Starkster Gegensatz zu ihm: Tacitus, der »gréBte 
Maler des Altertums«, aber zugleich der unerbitt- 
lichste Richter, der doch zum Teil die gleiche Zeit 
geschildert hat. 

Von Cassius Dio stammt das letzte groBe erhaltene 
Geschichtswerk des eigentlich griechischen Altertums. 
Denn Prokop aus Caesarea in Palastina (gest. nach 
550), den wir zu den Historikern der deutschen Vor- 
zeit rechnen kénnen, ist schon durchaus ein Repra- 
sentant der byzantinischen Epoche. Er war der Be- 
gleiter und Beirat Belisars auf dessen Feldziigen. Als 
solcher hat er Kaiser Justinians Kriege gegen die Van- 
dalen, die Goten in Italien und die Perser beschrieben, 
und dieses acht Bucher umfassende Geschichtswerk 
ist uns vollstandig erhalten, durch seine Nachrichten 
fiir uns von einzigartigem Wert. Zwei andere Schrif- 
ten von ihm, eine Anklage- und Schmahschrift gegen 
Justinian und seine Gattin, und dann wieder eine 
Preisrede auf dessen Bautatigkeit, fiihren uns tief in 
die Wirren und Ranke des byzantinischen Hoflebens. 
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In den Zeiten der Antonine (um 180) ist die ‘Rundreise 
durch Hellas’ des Pawsanias erschienen, ein Buch, das 
ebensoviel benutzt wie gescholten wird, das noch 
heute jeder Gelehrte auf seine Griechenlandfahrt mit- 
nimmt und das ihn doch durch seinen verzwickt 
kiinstlichen Stil ebenso argert wie durch unrichtige 
Angaben. Von dem Verfasser selbst wissen wir so gut 
wie nichts. Benutzt hat er fiir das Buch zahlreiche 
eigene Erkundungen an Ort und Stelle, aber auch vor- 
handene Reisebeschreibungen, darunter vor allem die 
des Polermon von Ilion, der schon um 200 v. Chr. vieler- 
orts in Griechenland und Italien seine kulturhisto- 
rischen Studien gemacht hatte. Mit Attika und dem 
Athenatempel auf Sunion beginnt das Werk des Pau- 
sanias ; dann folgt die Peloponnes, und zwar nachein- 
ander der Nordosten und Lakonien, Messenien — und 
hier benutzt er in seinem Bericht itiber die alte Ge- 
schichte auch den Dichter Rhianos (s. S. 394) —, Elis, 
Achaia und Arkadien ; Boiotien und Phokis behandeln 
die letzten Biicher. Das Ganze ist so recht eine Samm- 
lung von »Interessantem< der verschiedensten Art. Da 
gibt es in buntestem Wechsel geographische und hi- 
storische Bemerkungen, ausfiihrliche Beschreibungen 
von berithmten Ortlichkeiten wie Athen, Delphi und 
Olympia und von zahllosen Einzelkunstwerken, An- 
gaben tiber Inschriften, Erwahnungen von Sagen und 
Kultgebrauchen und Zitate aus alten Dichtern. Die 
zahlreichen Fehler, die man Pausanias nachgewiesen 
hat, namentlich auch das Ubergehen vieler wichtiger 
Denkmiéler, von deren einstigem Vorhandensein wir 
wissen oder die wir selbst noch kennen, hat man viel- 
leicht richtig damit erklart, daB das Ganze erst nach 
AbschluB der Reisen im Studierzimmer niederge- 
schrieben worden sei. Auch ist das Werk als Buch 
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zu Lektire und Belehrung, nicht als Reisefiihrer 
gedacht. Aber wer will vergessen, daB Schliemann 
nur auf Grund eines kurzen Pausaniaswortes (II 16) 
die Fiirstengraber von Mykenai gefunden hat? Wer 
ist Pausanias nicht dankbar, wenn er vom Schlachtfeld 
Marathons berichtet (I 32): »Das Grab der Athener ist 
in der Ebene; auf ihm stehen Pfeiler, die die Namen 
der Gefallenen, nach Phylen geordnet, enthalten; ein 
anderes ist da fiir die boiotischen Plataier und die 
Sklaven ... Fur einen Mann ist ein Denkmal beson- 
ders gebaut, fiir Miltiades, Kimons Sohn, der erst spater 
sein Ende fand .. . Dort kann man jede Nacht Rosse 
wiehern und Manner kampfen horen ... Die Leute 
von Marathon verehren die in der Schlacht Gefalle- 
nen als Heroen ...« Und den Zeus des Pheidias in 
Olympia schildert er so (V 11): »Es sitzt der Gott, aus 
Gold und Elfenbein gebildet, auf emem Thron, ein 
Kranz aus kiinstlichen Olbaumzweigen ruht auf sei- 
nem Haupte. In der Rechten halt er die Siegesgottin, 
auch sie aus Gold und Elfenbein ; auf dem Kopfe tragt 
sie eine Binde und einen Kranz. In der Linken des 
Gottes ruht das Zepter, mit allerlei Arten Metall ver- 
ziert ; der Vogel, der auf dem Zepter sitzt, ist der Adler. 
Aus Gold sind auch die Sandalen des Gottes, aus Gold 
auch der Mantel, nur sind in ihn Figiirchen und Blu- 
men, namlich Lilien, eingelegt. Der Thron ist aus 
Gold, Edelsteinen, Ebenholz und Elfenbein bunt zu- 
sammengesetzt; auch sind an ihm Figuren in Ma- 
lerei dargestellt und plastische Werke daran ange- 
bracht... Die Hohen- und Breitenma8e... hat man, 
wie ich wohl wei, aufgezeichnet, aber ich kann es 
nicht loben, da8B man hier gemessen hat, da selbst die 
genannten Mae weit hinter dem Eindruck zuriick- 
bleiben, den der Beschauer empfangt. Soll doch Zeus 
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selbst fur die Kunst des Pheidias Zeugnis abgelegt 
haben. Denn als das Bild schon véllig vollendet 
war, hat Pheidias, so heiBt es, gebetet, der Gott moge 
ein Zeichen geben, wenn das Werk nach seinem 
Sinne sei, und sogleich sei ein Blitz vom Himmel 
herabgefahren, in die Stelle des Bodens, wo noch zu 
meinen Zeiten als Andenken die bronzene Hydria 
stand.« 

Periplot, ‘Umfahrten*! um Kiistenstriche mit Angabe 
der Fahrtzeiten und anderen wichtigen Beobachtun- 
gen, hat es in Jonien seit friihen Tagen gegeben. Aus 
dem 4. Jahrhundert v. Chr. besitzen wir solche fiir die 
Kiiste von der Rhone- bis zur Pomiindung und von 
Gades nach Osten. Von der Entdeckungsfahrt des 
Admiral Nearch haben wir schon S. 399 gehort. Arrian 
hat dem Kaiser Hadrian iiber eine Fahrt an der Kiiste 
des Pontos berichtet; mit diesem Periplus hat man 
schon bald einen anderen, etwas dlteren verbun- 
den, in dem ein unbekannter Kaufmann die Fahrt 
durch das Rote Meer nach Indien beschreibt. Im 
antiken Schulunterricht wurde die ‘Umwanderung 
der Erde’ in 1185 Hexametern eines gewissen Dio- 
nysios verwendet, der wohl unter Hadrian geschrie- 
ben hat. Noch mehrere andere solcher geographi- 
schen Beschreibungen verschiedener Gegenden be- 
sitzen wir. 

Bis zum Anbruch der Neuzeit hat im Orient und Okzi- 
dent als der gréBte Geograph und Astronom schlecht- 
hin Klaudios Ptolemaios aus Oberagypten gegolten, 
der in Alexandreia wahrend der ersten Halfte des 
2. Jahrhunderts n. Chr. gewirkt hat und etwa 160 ge- 
storben ist. Er legt davon Zeugnis ab, wie auf der von 
1 Vel. hierzu u. z. folg. H. Berger, Gesch. d. Erkunde d. 
Griech.? (1903) S. 250ff. 572. 6167f. 
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den Ptolemaiern gegriindeten Sternwarte ununter- 
brochen weitergearbeitet wurde, wenn uns auch dar- 
tuber im einzelnen nichts bekannt ist. Denn seine 
Werke sind viel mehr die Zusammenfassung groBer 
gesammelter Erkenntnismassen als das Ergebnis 
selbstandiger neuer Forschung. Abgesehen von seiner 
umfassenden Harmonielehre, die im Anschlu8 an die 
Pythagoreer gegeben wird, und der Optik, die wir 
nur durch die in normannischer Zeit angefertigte la- 
teinische Bearbeitung einer arabischen Ubersetzung 
kennen, sind es vor allem zwei Werke, auf die 
der Ruhm des Ptolemaios sich gegriindet hat. Als 
erstes nennen wir die ‘Anleitung zum Kartenzeich- 
nen? in acht Buichern, d. i. ein Kommentar zu einer 
Weltkarte mit Langen- und Breitenangaben fiir etwa 
8000 Orte, bezogen auf den Meridian der Kanarischen 
Inseln (Ferro). Das zweite aber ist der ‘Almagest’: so 
bezeichneten die Araber im Gegensatz zu einem klei- 
neren astronomischen Werk die Syntaxis megiste, 
d. h. ‘Grobe Zusammenfassung (der Astronomie)’, im 
Sinne des Ptolemaios selbst richtiger ‘Mathematik’ ge- 
nannt. Diese enthalt das gesamte System der Astro- 
nomie, eben das »Ptolemaische System«, das dann doch 
einmal dem Kopernikanischen, d. h.in Wahrheit dem 
des Aristarch von Samos, weichen mufte. Unter den 
ubrigen astronomischen Schriften des Ptolemaios 
sind auch eine Astrologie, die sogenannte ‘Tetra- 
biblos’, d. h. *Vierbuch’, das spater als klassisch 
galt, und astronomische Handtafeln, die lange im 
Gebrauch geblieben sind. In welchem Sinne aber 
Ptolemaios seiner Wissenschaft diente, das sagt er 
uns selbst in einem Epigramm, das sich gliicklicher- 
weise in der Palatinischen Sammlung (IX 577) er- 
halten hat: 
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Sterblich bin ich — ich weiB -, ein Eintagswesen; doch 
droben 
Wenn ich der Sterne Bahn suche im stetigen Kreis, 
Nicht mehr bertihrt der FuB mir die Erde, nein, bei ihm 
selber 
Bin ich zu Gast, bei Zeus, lab’ mich an géttlichem Brot. 


Um ihrer Nachwirkung willen miissen wenigstens 
auch zwei Vertreter der Heilkunde dieser Zeiten ge- 
nannt werden, deren Autoritat bis ins 16. Jahrhundert 
unerschiittert blieb. Zuerst Dioskurides aus Kilikien, 
der unter Kaiser Claudius Militararzt war und unter 
Nero in Rom lebte, Verfasser eines umfangreichen 
Werkes tiber Arzneistoffe, darunter 600 Pflanzen. Zu 
diesen sind unsnochschone I]lustrationen erhalten, die 
auf ein alteres Herbarium, das des Krateuas, Leib- 
arztes Mithridates des GroBen (111-63 v. Chr.), zu- 
riickgehen. Der andere Mann ist Galenos aus Perga- 
mon (129-199); seit 169 hat er dauernd in Rom gelebt. 
Er war neben seiner Tatigkeit als Arzt ein Schrift- 
steller von fast unheimlicher Fruchtbarkeit. »Galen«, 
sagt Athenaios (1e) »hat so viele philosophische und 
arztliche Schriften herausgegeben, da} et alle seine 
Vorganger wbertrifft, und im Stil steht er an Konnen 
hinter keinem der alten Klassiker zurtick.« Ja, er hat 
sogar tuber seine eigene Schriftstellerei wiederum 
zwei Biicher verfaBt. Sein Meister war Hippokrates. 
Dessen Schriften hat er kommentiert, vor allem aber 
eine Menge arztlicher Werke selbst verfabt, die die 
Ergebnisse der Hippokratischen und der alexandrini- 
schen Medizin in Handbuchform zusammenfaBten. 
Schéner Stil war ihm dabei wie bei jedem Stoff Vor- 
aussetzung. Wie Dioskurides ist Galen ins Lateinische 
und Arabische tibersetzt worden. 
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2. RHETORIK UND SOPHISTIK 


In dem Streben, ein vollkommener Redner zu werden, 
begniigte sich Cicero nicht damit, in Rom bei dem ge- 
feierten, asianischem Pathos (s. S. 401) huldigenden 
Anwalt Q. Hortensius in die Schule zu gehen, sondern 
er studierte wie mancher andere in Athen, Klein- 
asien und Rhodos zwei Jahre lang Rhetorik und Philo- 
sophie, und er bekannte, durch den EinfluB des rho- 
dischen Redners Molon nicht nur »geiibter, sondern 
sogar beinahe verwandelt« worden zu sein; nun wur- 
de sein Stil gemaBigter; er kam dem attischen immer- 
hin naher, den ein Mann wie Marcus Brutus in ex- 
tremer Form als Ideal pries und in seinen Reden an- 
wandte. Dieser Kampf der beiden Richtungen ging 
in Theorie und Praxis weiter. Dionys von HalikarnaB 
(s. S. 436) hat sich daran beteiligt. Gegen einen be- 
sonders fanatischen Anhanger des Attizismus, den 
Redner Kaikilios ausAugusteischer Zeit,der gegentiber 
dem Stile des Lysias nicht einmal den Platons gelten 
lassen wollte, gegen die Uberschatzung der Regel 
uberhaupt: wendet sich die bedeutende Schrift vorn 
Erhabenen’ eines unbekannten Verfassers (am 40 
n.Chr.), die, von Boileau tbersetzt, zu dessen Zeit eine 
eroBe Wirkung ausgeiibt hat. Dem haben dann Kant 
und Schiller ihre eigenen Gedanken vom Erhabenen 
gegentibergestellt. Worin seiner Meinung nach das 
Erhabene besteht, welches seine Erscheinungsformen 
sind, wie sich Genie und Regel zueinander verhalten, 
das entwickelt jener Unbekannte mit groBer Feinheit, 
Griindlichkeit und Gelehrsamkeit. Manches Dichter- 


1 Wertvolle Verdeutschung und Erlaéuterung von H. F. 
Miiller (1911) ; neuer Ubertragungsversuch von R .v. Scheliha 
(1938). 
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wort lernen wir durch ihn kennen, so die griechische 
Fassung des von Catull teilweise tibersetzten Sappho- 
gedichts Ile mi par esse deo videtur. Mit Staunen lesen 
wir auch eine — sehr freie — Wiedergabe einer Stelle 
der Septuaginta (c. 9): »Auch der Gesetzgeber der 
Juden war kein gewohnlicher Mann; denn die Macht 
des gottlichen Wesens hat er nach dessen Wiirdigkeit 
gefaBt und ausgedriickt, als er gleich am Eingang 
seiner Gesetze schrieb: *Gott sprach — was? 


Es werde Licht, und es ward; 
Es werde Land, und es ward.’« 


Aber liber seine eigene Zeit klagt der Verfasser am 
SchluB, es wiirden zwar Menschen mit Talent ge- 
boren, doch kaum noch »erhabene, alles itberragende 
Naturen«, und er gibt dort eine ergreifende Schilde- 
rung der knechtischen Gesinnung und der Oberflach- 
lichkeit und Sittenlosigkeit seiner Generation. 

Die Lehrer der Beredsamkeit hielten den seit Isokra- 
tes verkiindeten Anspruch aufrecht, nicht nur zur 
vollkommenen Beherrschung des Wortes im mind- 
lichen und schriftlichen Ausdruck zu verhelfen, son- 
dern auch zu einer »allgemeinen Bildung«. Das war 
auch das Programm der Sophistik gewesen, und in der 
Tat hat sich in den Jahrhunderten nach Christus eine 
besondere sophistische Rhetorik ausgebildet. Aber 
auch zur Philosophie konnte sie die Briicke schlagen. 
Das bezeugt uns Dion! von Prusa (Bursa), den man 
spater Chrysostomos, »mit dem goldenen Mundex, 
nannte. Denn dieser Mann, der als Redner am Hofe 
des Kaisers Titus glanzte, den aber Domitian ver- 
bannte, hat dann in bescheidener Armut gelebt, und, 
als Nerva und Traian ihn wieder zu Ehren kommen 


1 Vel. H. v. Arnim, Leben u. Werke d. Dion v. Pr. (1898). 
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lieBen, da hatte er inzwischen ein neues Lebensziel 
gefunden: als kynischer Prediger zu wirken, die Men- 
schen aus der Raffiniertheit der Zivilisation wieder zu 
Einfachheit und Natiirlichkeit zu fihren. Davon gibt 
uns heute die eindrucksvollste Vorstellung eine Rede, 
in der er sein Erlebnis mit zwei Jagerfamilien auf 
Euboia wie eine Novelle erzahlt. Dorthin war er, wie 
er sagt, durch Schiffbruch verschlagen, und nun wird 
uns das Leben dieser schlichten, sittenreinen Men- 
schen geschildert im Gegensatz zu dem verdorbenen 
Stadtleben. Aber nicht weniger als 79 solcher Reden 
und Aufsatze sind uns von Dion erhalten, auch dia- 
logische, und sie stammen aus den verschiedenen Pe- 
rioden seines Lebens, die sie widerspiegeln; seinem 
auf Wahrheit gerichteten Sinn entspricht die im we- 
sentlichen gleichbleibende Klarheit seiner attizisie- 
renden Sprache. Zu den Burgern vieler griechischer 
Stadte hat er gesprochen, sie zur Einigkeit ermahnt, 
sie vor dem GenuBleben gewarnt. Vier Reden iiber 
die ‘Konigsherrschaft’ hat er fiir Traian bestimmt und 
in ihnen das Herrscherideal gezeichnet. In seiner 
‘Olympischen Rede’ hat er ein Gesprach mit Pheidias 
erfunden und diesem selbst eine Deutung seiner Zeus- 
statue in den Mund gelegt. Wenn wir oben S. 454 
Pausanias wber sie reden horten, so sollen uns nun 
einige Worte Dions von der Innigkeit seines Empfin- 
dens Zeugnis ablegen. Wir héren da (XII 50): »Wenn 
jemand zu Pheidias sprache: ‘Bester, herrlichster aller 
Kiinstler, was fiir ein schénes, ergreifendes Bild, wel- 
che Quelle unsaglichen Genusses hast du fiir alle Grie- 
chen und Fremde geschaffen, so viele Menschen hier- 
her auch schon jemals gekommen sind !’, dann wurde 
niemand widersprechen... Ja, ich meine, wenn eines 
Menschen Seele ganz beladen ware von Kummer, 
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wenn er so viel Ungliick und Trauer in seinem Leben 
erfahren hatte, daB nicht einmal lindernder Schlaf 
sich auf seine Lider mehr senkte, hier, vor diesem 
Bilde, wiirde er alles vergessen, was es im mensch- 
lichen Leben Furchtbares und Schlimmes zu tragen 
gibt. Ein solches Bild hast du, Pheidias, ersonnen und 
erschaffen; hier treffen des Dichters Worte zu: 


Schmerz und Kummer vergeht, vergessen sind Miihen 
und Leiden.« 


Das waren die Héhepunkte im Leben des Rhetors, 
’ wenn er nicht in der Schule, in kleinem Kreise, oder 
nur formal mit einer Rede, in Wahrheit durch den 
literarischen Aufsatz zu den Menschen sprach, son- 
dern in der groBen Versammlung des Gotter- und 
Volksfestes, womédglich in Anwesenheit des Kaisers. 
Namentlich Hadrian, der begeisterte Griechenfreund, 
forderte diese festliche Beredsamkeit, die in Erinne- 
rungen an die vergangenen Ruhmeszeiten schwelgte. 
Zu solchen Rhetoren gehorte auch Herodes mit dem 
Beinamen Attikos. Der Besucher Athens kennt ihn 
von den Ruinen des Theaters her, das er der Stadt 
geschenkt hat; so hat er vielerorts Teile seines gewal- 
tigen Vermégens in Bauten zu seiner Erinnerung ver- 
wandelt. — Den Gipfel der rhetorischen Vollkommen- 
heit hat nach seiner eigenen Meinung Ailios Aristeides 
(ca. 130-190) erreicht. Seine Kunst ist fiir ihn alles. 
Eine Rede am Panathenaien- oder Isthmienfest oder 
eine Preisrede auf Rom erscheint ihm als eine Lei- 
stung der klassischen Kunst ebenbiirtig; aber die seine 
ist nur formal, ihre Wirkung mit dem Hall vergangen. 
Zu seinen Horern hatte dieser Mann, der Platon und 
Demosthenes in einer Person zu sein glaubte, freilich 
auch den ernsten Mark Aurel. Aristeides war lange 
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des Asklepios, die er selbst erfahren zu haben meinte, 
hat er sich ganz hingegeben, und dieser Glaube hat 
ihn auch zu poetischen Hymnen begeistert: im Askle- 
pieion zu Pergamon hat man auf einer Marmorplatte 
das Bruchstiick eines solchen Gedichts von ihm ent- 
deckt. 

Ein von Grund auf anderes Wesen zeigt ein Zeit- 
genosse des Aristeides, ein noch heute beriihmter 
Mann: Lukian aus Samosata am oberen Euphrat, viel- 
leicht semitischer Abstammung. Griechisch hat er 
erst als Jiingling gelernt, dann wurde auch er Wander- 
redner, aber die Hohlheit der Rhetorik lernte er ver- 
achten. Er ward Satiriker, und in Athen, Olympia, Rom 
machte er seine Witze uber die Menschen. Als alter 
Mann hat er noch in Agypten eine Beamtenstelle 
angenommen, dort ist er nach 180 gestorben, nach- 
dem er zuletzt doch wieder auch der Rhetorik ge- 
huldigt hat. 

Der fleiBige Wieland hat Lukian ganz tbersetzt und 
auch erlautert; er lag ihm besonders gut, denn die 
beiden haben einen verwandten Zug. Aber Lukian 
ist viel scharfer, verletzender, ein mephistophelischer 
Schalk, eine Art Sophist im engeren Sinne des Wortes ; 
und auf diesen Titel war er sogar stolz. In seinen wie 
die Aristeidesreden attizistisch geformten Schriften er- 
neuerte er die kynische Satire, von der wir S. 413 spra- 
chen, auch in der Form, da sich der Vers in die Prosa 
drangte. Besonders passender Ausdruck fir seine 
zwiespaltigen Scherze war der Dialog, dem er ebenso 
Anmut wie Scharfe geben konnte. Er verspottet alle 
Berufe, den Philosophen und den Rhetor, den Histo- 
riker und den Romanschreiber, den Dichter und ge- 
legentlich sogar sich selbst. Aber es gibt von ihm auch 
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ernsthafter gemeinte Abhandlungen wie die iiber den 
in Rom lebenden Platoniker Nigrinos oder iiber Werke 
der bildenden Kunst, so tiber die »Verleumdungs des 
Apelles. Von der »wunderbaren Lehre der Christianer 
in Palastina« (Peregrin. 11) berichtet er nicht unrich- 
tig. Seine Phantasie scheint unerschépflich; er hieB 
»Prometheus in der Rede«. Da werden die Philosophen 
wie auf dem Sklavenmarkt ausgerufen und zum Kauf 
angeboten, oder es fangt sie ein »Fischer« mit einem 
Kéder aus Gold, oder Anhanger verschiedener Schulen 
haben ein Symposion, das aber in einen Kampf wie 
den der Lapithen mit den Kentauren ausartet, wobei 
Blut flieBt und dem Epikureer zwei Zahne ausgeschla- 
gen werden. Tréume werden uns erzahlt; Hetaren 
unterhalten sich; Timon, der groBe Menschenhasser, 
fiir seine frihereMenschenfreundlichkeit vonZeus mit 
einem Goldklumpen belohnt, mu8 diesen gegen die 
nahendenSchmarotzer verteidigen.Undseine*Wahren 
Erzahlungen’ wbertrumpfen die iiblichen Ligenmar- 
chen der Reisenden so, da Groteskeres gar nicht mehr 
moglich scheint —nur Rabelais hat es zu geben ver- 
mocht. Wir glauben dem Erzahler Lukian schlieBlich 
alles ; einen Brief des Odysseus an die ferne Kalypso als 
echt anzusehen, macht uns gar keine Schwierigkeit 
mehr. Sein Menipp (s.S. 415) baut sich einen Flugappa- 
rat aus Adler- und Geierfedern, da ves als véllig unmog- 
lich erschien, sich selbst Federn wachsen zu lassen«, — 
aber einen Apparat ohne Wachs, damit es ihm nicht 
erginge wie Ikaros. Mit ihm legt er in sorgfaltigem 
Training immer gréBere Strecken zuriick: erst fliegt 
er von der Akropolis bis ins Dionysostheater herab, 
dann vom Hymettos bis zum Isthmos, von dort hinauf 
nach Akrokorinth, schlieBlich vom Olymp in den 
Himmel. Auf dem Monde wird Rast gemacht, und die 
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‘schone Aussicht auf die Erde entschadigt fir die An- 
strengung. Droben erreicht er es,an einem Gottersym- 
posion teilzunehmen, wenn er auch nur einen Platz 
neben den »zweifelhaften Géttern« wie Pan und Saba- 
zios erhalt. In der Gotterversammlung am nachsten 
Tage beschlieBt Zeus zur Freude Menipps, das Philoso- 
phengeziicht mit dem Blitz zu zerschmettern, und alle 
Gotter fallen ein: »Ja, triff sie mit dem Donnerkeil, 
verbrenne, vernichte sie! Wirf sie in den Abgrund, in 
den Tartaros wie die Giganten!« — ‘Géttergesprache’ 
im Himmel hat Lukian sehr viele wiedergegeben, da- 
zu kommen auch noch 15 tauf dem Meere’. Aber mit 
besonderer Lust ftihrt er uns in die Unterwelt, denn 
»wenn dir hier droben das Lachen noch etwas zweifel- 
haft war«, laBt er einen Toten sagen (Dial. 1), »und 
man haufig das Wort hérte: ‘Wer weiB denn genau 
Bescheid iiber das, was nach dem Leben kommt??, so 
wirst du hier unten sicherlich zu lachen nicht auf- 
horen.« Da vernehmen wir nun im Hadesschatten die 
Unterhaltungen der groBen und kleinen dahingegan- 
genen Menschen; Hermes, Pluton, Charon, Kerberos 
und andere Unterweltsbewohner beteiligen sich. 
Goethes ‘Gotter, Helden und Wieland? ist ein rechtes 
Lukianisches Totengesprach. Doch der Ruhm, der 
Lukian im 18. Jahrhundert noch umstrahlte!, ist 
heute nicht mehr so hell. Wir werden seiner Art 
gar zu leicht miide. 

Der Goethe-Leser entsinnt sich auch einer umfang- 
reichen Abhandlung, die Goethe benannt hat tPhilo- 
strats Gemalde und Antik und Modern’ (1818). Wie er 
1804/05 mit Meyer zusammen ‘Polygnots Gemalde 
in der Lesche zu Delphi’ nach der Beschreibung des 


* Zum Nachleben Lukians s. R. Helm, Lucian u. Menipp 
(1906) S. 1 ff. 
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Pausanias erklart und gedeutet hatte, so legte er hier 
eine freie Bearbeitung der tEikones’, d. h. tGemailde’, 
des Sophisten Philostratos vor. Wir kennen mehrere 
dieses Namens. Ein alterer Philostrat hat kurz nach 
229 ‘Lebensbeschreibungen der Sophisten’ geschrie- 
ben, solcher der alten Zeit und beriihmter Manner der 
letzten Vergangenheit und der Gegenwart, weshalb 
man auch oft die Zeit von den Flaviern bis Septimius 
Severus als die zweite Sophistik bezeichnet. Vielleicht 
stammt von ihm auch die Rede tiber Gymnastik’, 
fiir uns unschatzbar durch ihre Nachrichten iiber den 
antiken Sport. Jene ‘Gemialde’ nun, die sich als Be- 
schreibung einer Galerie von 64 Bildern in Neapel 
geben, sind das Werk eines um eine Generation jiinge- 
ren Philostrat; dessen Enkel hat dann noch eine Reihe 
solcher Bildbeschreibungen hinzugefiigt. Nicht um 
der Kunstwerke willen werden nach Philostrats eige- 
nen Worten diese »Ekphraseis« — wie der antike Name 
fiir solche Beschreibungen lautet — gegeben, sondern 
als rhetorische Musterstiicke, noch dazu in erlesener 
attischer Sprache, an denen die Jugend sich bilden, an 
denen sie guten sprachlichen Ausdruck und treffliche 
Gedankenverbindung lernen soll. 

Im 4, Jahrhundert hat die sophistische Rhetorik noch 
einmal eine groBe Bliite gehabt, die vor allem durch 
die Namen Libanios (14-3 93) und seinen Zeitgenos- 
sen Themistios bezeichnet wird. Fiir uns von ungleich 
eroBerer Bedeutung ist indessen der Mann, der sich 
einen Schiiler des Libanios nannte: Kaiser Julian’, 
den die Christen den Abtriinnigen oder den Verfluch- 
ten hieBen. Eine Gestalt voller Ratsel, deren Wesen 
und Schicksal den Historiker, den Erforscher der 
1 Vgl. J. Geffcken, Kaiser Julianus (1914); R. Herzog, 
Trierer Zeitschr. fiir Gesch. u. Kunst XII (1937) 121. 
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Religionen und den Dichter mit gleicher Starke an- 
zieht. Ibsens ‘Kaiser und Galilder’, fiir die Auffihrung 
ungeeignet, ist doch ein grandioses Zeitbild mit den 
Zugen der Wahrheit. 

Seitdem Konstantin Alleinherrscher geworden war, 
seit 323, war das Christentum vom Staate anerkannt; 
kurz vor seinem Ende 337 lieB der greise Kaiser sich 
selbst taufen. Auch Julian, ein Neffe Konstantins, 
der 332 geboren war, wurde getauft, wenn er auch 
nach seinem eigenen Wort von Jugend auf vor allem 
in Helios die Offenbarung Gottes gesehen hatte. Als 
sein Vetter Konstantius den Thron bestieg, wurde 
Julians Vater erschlagen, auch andere nahe Ver- 
wandte von ihm verloren ihr Leben, und er selbst 
muB8te immer vor dem Kaiser auf der Hut sein. Nach 
mannigfachen gefahrlichen Wirren, denen auch sein 
Bruder zum Opfer fiel, erwirkte ihm die Kaiserin Ur- 
laub zum Studium in Athen. Aber schon bald danach 
(355) wurde er vom Kaiser als Casar nach Gallien ge- 
schickt, und nun erwies sich der Philosophen- und 
Rhetorenschiler als glanzender Feldherr und Staats- 
mann, der die Schlacht von StraBburg gewann und 
Gallien reorganisierte. Schon jetzt scheint er sich offen 
als Gegner des Christentums bekannt zu haben. 360 
riefen ihn seine Soldaten in Paris zum Augustus aus, 
wie er sagt, gegen seinen Willen. Konstantius starb, 
als die beiden mit Heeresmacht gegeneinander zogen. 
Nun war Julian der Herr der Welt — fiir zwei Jahre, 
denn schon 363 fiel er in dem gegen die Parther unter- 
nommenen Kriege. Aber diese kurze Frist ist zu einer 
denkwiirdigen und unvergessenen Epoche geworden: 
die alten Gotter erwachten zu neuem Leben, die ver- 
schlossenen Tempel offneten sich, zerstérte wurden 
wieder aufgebaut, Opfer wurden soppig dargebracht, 
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als wolle man das Versdumte nachholen, und die 
prachtvollsten Gétterfeste gefeiert. Mit Julians Tode 
war das alles wieder vorbei. 

Unter Julians Werken sind ein paar hiibsche Gedichte. 
Ein Epigramm feiert das neue Instrument »mit den 
Pfeifen aus Erz, das ein mutiger Mann mit flinken Han- 
den spielt«, also die Orgel. In unseren Gegenden erregte 
mancherlei sein MiBfallen. Der Gesang der »Barbaren 
jenseits des Rheins«, d. h. der Germanen, galt ihm als 
ywilde Lieder ahnlich dem Gekréachz rauh schreiender 
Vogel, an denen jene nur selbst Freude haben« 
(Mis. 337), aber noch mehr argerte ihn — das Bier, das 
man ihm vorsetzte. Er machte seiner Stimmung in 
folgendem Epigramm Luft: 

Wer und woher bist du, Dionys? Beim wirklichen Bakchos, 

Ich erkenne dich nicht, weiB nur vom Sohne des Zeus. 
Jener duftet nach Nektar, du nach dem Bocke. Die Kelten, 

Traubenarm, haben dich, ach, gar aus den Ahren gemacht. 
Sohn der Demeter muB man dich nennen und nicht 

Dionysos, 

Weizengebor’nes Gebrau, nimmer den *Brausenden Gott?! 

Kurzlich ist auch in Trier ein hexametrisches Gedicht 
Julians, etwa aus dem Jahre 360, gefunden worden, in 
dem er Hermes, »dem Stiller der Leiden«, einen mit 
Edelsteinen gezierten Gurtel geweiht hat. 
Auch eine ganze Anzahl Briefe hat sich von ihm er- 
halten, sehr personliche an Freunde, Philosophen, 
Rhetoren wie Libanios und den Leibarzt Oreibasios, 
sowie offizielle an Stadte und Volkerschaften. Seinem 
Lehrer Themistios, der ihm zu seinem Regierungs- 
antritt dargelegt hatte, was die Nichtchristen nun von 
ihm erhofften, dffnete er ganz sein Herz: er legte ihm 
seine Besorgnis dar, ob er wohl auch den Erwartungen 
entsprechen werde. 
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Und dieses eigentiimliche Schwanken zeigen nun auch 
seine eroBeren Werke. Sind die schmeichelnden Lob- 
reden auf Kaiser Konstantius und Kaiserin Eusebia 
nur kluge MaBnahmen, sich das Leben zu sichern? In 
der Form der Menippischen Satire lat Julian die schon 
vergotteten Kaiser alle am Saturnalienfest zu einem 
Symposion im Himmel geladen werden, und der bittre 
Witz ihres Nachfolgers umspielt sie. Er war ein Nacht- 
arbeiter: in eimer Nacht schrieb er als Kaiser seine 
Preisrede auf die Gottermutter, in drei Nachten die 
auf seinen Konig Helios ; diese widmete er zum 25. De- 
zember 362 seinem Freunde Sallustios. Aber welch 
Bild innerer Zerrissenheit zeigt er uns in der Abhand- 
lung mit dem seltsamen Titel ‘Der Hasser des (Philo- 
sophen)bartes’ — um dieses Bartes willen hatte man 
ihn selbst verspottet! Da gibt er zugleich als Anklager 
und Verteidiger eine Darstellung seines eigenen We- 
sens und seiner Geschichte (darin auch eine anschau- 
liche Schilderung des damaligen, schon so heiteren, 
kunstliebenden Paris, wo er residiert hatte). Von der 
einst drei Biicher umfassenden Schrift gegen die Chri- 
sten hat sich das erste aus der Gegenschrift des Bi- 
schofs Kyrill im grof8en und ganzen wiederherstellen 
lassen. Es beginnt mit den Worten: »Schén erscheint 
es mir, allen Menschen die Griinde auseinanderzu- 
setzen, die mich davon tberzeugt haben, daB die eif- 
rige Lehre der Galilaer ein Gebilde von Menschen 
ist, aus Lust am Betrug hergestellt. Sie hat nichts 
Gottliches in sich; vielmehr mifBbraucht sie den 
mythenliebenden, kindischen, vernunftlosen Teil 
unserer Seele und will der Rede von Wundern die 
Zuverlassigkeit der Wahrheit verschaffen.« In dem 
Erhaltenen erhebt Julian gegen die Christen den Vor- 
wurf, sie seien ebenso vom Alten Testament wie vom 
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Hellenentum abgefallen. Diese Schrift hat er auf dem 
Feldzuge gegen die Parther verfaBt, der ihm das Le- 
ben nahm. Im Andenken der Nichtchristen lebte er 
bewundert weiter, aber die Christen haben ihn fana- 
tisch gehaBt, als einen Bundesgenossen des Satans. 


3. ROMAN, FABEL- UND ANDERE 
SAMMLUNGEN 


Novelle und Roman}, wie wir sie heute besitzen und 
lieben, als in sich geschlossenes Kunstwerk von be- 
sonderer seelischer Tiefe, hat die Antike so wenig ge- 
kannt wie die Jahrhunderte vor Goethe. Nur gewisse 
Vorstufen dazu konnen wir finden. Als eine Art kultur- 
historischer Novelle kann man Dion von Prusas ‘Jager’ 
bezeichnen (s. S. 460). Von dem phantastischen Alex- 
anderroman war schon die Rede (S. 398). Lukians 
‘Wahre Erzahlungen’ waren ein Reiseroman eige- 
ner Art; er verspottete Reiseerzahlungen wie die 
(nicht erhaltene) des Antonios Diogenes (1. Jahrhun- 
dert n. Chr.), der in nicht weniger als 24 Biichern die 
‘Wunder jenseits Thule’ behandelt hat. Unter Lu- 
kians Werken steht auch der ‘Lukios oder der Esel’, 
d. h. die abenteuerliche Geschichte des in einen Esel 
verzauberten Lukios; aber ob sie ihm selbst gehort, 
ist zweifelhaft. Eine ganz ahnliche Geschichte gibt 
der Lateiner Apuleius in seinen ‘*Metamorphosen’ (um 
170 n. Chr.). Beide gehen auf eine dltere Fassung des 
Eselromans zuriick. Der tLukios? ist witzig genug. Kin 
junger Mann reist nach Thessalien und kehrt dort bei 
einem Gastfreund ein. Zufallig erfahrt er, daB dessen 
Frau eine der beritihmten thessalischen Hexen ist, 


1 Vgl. das groBe Werk E. Rohdes Der griech. Roman u. 
seine Vorlaufer® (1914). 
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deren Kiinste er schon lange gern einmal mit ansehen 
wollte. In der Tat gelingt es ihm mit Hilfe der Zofe, 
deren Liebe er gewinnt, zu beobachten, wie die Frau 
sich in einen Uhu verwandelt und davonfliegt. Das 
mochte er auch; die Zofe bringt ihm die Zaubersalben- 
buchse, aber, wie das so oft vorkommt, eine falsche, 
und Lukios wird statt eines Uhus ein Esel, nur da’ 
er den menschlichen Verstand behalt. Das traurige 
Madchen kann ihm aber versichern: sobald er Rosen 
fresse, werde er wieder ganz Mensch. Natiirlich fehlt 
es an denen lange Zeit, und in dieser hat der arme 
Eselmensch nun die tollsten Abenteuer. Er geht von 
Hand zu Hand: Rauber entfiihren ihn; eine Miillerin 
kauft ihn, deren Junge ihn qualt; er wird Tragtier 
bei einer Art Derwische; dann gehort er einmal einem 
Koch, bei dem er Proben groBer Gelehrigkeit abgibt; 
eine vornehme Dame gewinnt ihn sogar sehr lieb; 
endlich, als er seine Kiinste einmal im Theater zeigen 
soll, gelingt es ihm, der nétigen Rosen teilhaftig zu 
werden, und so steht er denn plotzlich wieder als 
Mensch da. 

Romanhaft erscheint uns auch das ‘Leben des Apollo- 
nios von Tyana’ (in Kappadokien), das nach anderen 
der Alteste der Philostrate um 220 im Auftrage der 
Kaiserin Julia Domna beschrieben hat; aber das Buch 
war ernsthaft gemeint. Es wollte wiedergeben, was 
der neupythagoreische Magier und Prophet aus den 
Tagen Neros und der Flavier »gesagt oder getan hat«. 
Diesen eigenartigen, vielleicht bedeutenden Mann, 
den Feinde des Christentums mit Christus zu verglei- 
chen wagten, hat friih die Legende umsponnen; da- 
von zeugt die Erzahlung Philostrats. Sein Apollonios 
durchzieht die ganze Welt, vom Ganges bis nach Ga- 
des, und versucht, die Menschen zu reinerer Religion 
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zu fihren, halt wie vielerorts auch in Athen Disputa- 
tionen ab, dort, wo, wie er wei, sogar Altare »unbe- 
kannter Gotter« stehen. Er treibt die Damonen aus 
den Menschen, in Ephesos ]aBt er den Pestteufel stei- 
nigen, der die Gestalt eines alten Bettlers angenom- 
men hat, er versteht die Sprache der Végel und ist 
uberhaupt so recht der Held einer religids erregten, 
nach Wundern verlangenden Zeit. 

Zum echten Roman gehort nach unserer Auffassung 
eine Liebesgeschichte, wenn er nicht gar nur aus einer 
solchen besteht. Dieser Liebesroman ist eine antike 
Literaturform!, und die Zusammenhiange des unseren 
mit dem des Altertums sind erwiesen. Die Vorlage der 
‘Braut von Korinth’? und das Marchen von Eros und 
Psyche, dieses uns nur noch aus den ‘Metamorphosen’ 
des Apuleius bekannt, waren hellenistische Geschich- 
ten. Aber das meiste solcher romanartigen Gebilde 
gehorte zur Unterhaltungsliteratur, war eine Art 
Volksbuch, an dem der Gebildete meist voriiberging. 
Dank neuer Funde auf Papyrus kénnen wir auch den 
eigentlichen Liebesroman bis in die alexandrinische 
Zeit zuriickverfolgen, wahrend die literarisch wher- 
lieferten, vollstandig erhaltenen erst der nachchrist- 
lichen Zeit angehéren. Da lesen wir Teile aus der 
Liebesgeschichte von Ninos, dem Kénige von Ninive, 
und seiner noch allzu jugendlichen Geliebten, die 
vielleicht wie bei Ktesias den Namen Semiramis fiihrte. 
Ein anderes Liebespaar hieB Metiochos und Parthe- 
nope, die sich quaélen und einander widerstreben, ehe 
sie sich finden. Herpyllis, die Heldin eines dritten 
Romans, wird von ihrem Geliebten getrennt — ein 
besonders haufiges Motiv; sie bleibt am Ufer zurick, 
wahrend sein Schiff bei schwerem Wind davonfahrt, 


1 Vgl. F. Zimmermann, Die Antike XI (1955) 292. 
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ein furchtbares Gewitter, sogar ein St. Elmsfeuer, er- 
lebt . . . alle sinken im Gebet auf die Knie — da bricht 
der Papyrus ab. Der Roman des Chariton, aus dem 
1. Jahrhundert n. Chr., ist ganz erhalten; er erzahlt 
die Geschichte des Syrakusaners Chaireas und seiner 
Gattin Kallirrhoe, der Tochter des syrakusanischen 
Feldherrn Hermokrates, der bei Thukydides auftritt. 
Da gibt es Intrigen, einen Scheintod der Frau, ihren 
Verkauf als Sklavin nach Kleinasien, eine zweite Ehe 
mit einem Milesier, dann allerlei neue Verwicklun- 
gen, endlich Wiedersehen und Wiedervereinigung 
mit Chaireas. Heliodors ‘Aithiopika’ (zweite Halfte des 
3. Jahrhunderts n. Chr.) erzahlen gut, flechten auch 
allerlei Geographisches und Kulturhistorisches ein. 
Hier spielt die Handlung in Agypten, und das edle 
Liebespaar mu, zusammen oder getrennt, viele 
schlimme Abenteuer mit Raubern, einer alten agyp- 
tischen Totenbeschworerin, dem Athiopenkénig Hy- 
daspes durchmachen, kommt sogar in Gefahr, geopfert 
zu werden, bis der Kénig das Madchen als seine Toch- 
ter erkennt und alles in Glick und Seligkeit endet. 
Der Hirtenroman des Longos' (2./3. Jahrhundert n. 
Chr.), den Goethe so sehr geliebt hat, wenn er ihn 
auch nur in franzisischer Ubersetzung las, verschmilzt 
das Liebesmotiv mit einem anderen: die Geschichte 
der beiden ausgesetzten Kinder Daphnis und Chloe, 
die erst ganz allmahlich den Eros kennenlernen, ist 
erfiillt von sentimentaler Sehnsucht nach verlore- 
ner Unschuld, von Verlangen nach der Natur, die 
doch entschwunden ist. Es ist Schaferpoesie wie die 
des 18. Jahrhunderts, mit ihren Reizen und ihren 
Mangeln. 

Nicht nur von Wundermannern gab diese Zeit Le- 
1 Neu ubersetzt von L. Wolde (1939). 
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benshbeschreibungen, auch von dem buckligen phry- 
gischen Sklaven disopos, dem Till Eulenspiegel des 
Altertums. Das lustige Volksbuch, das wir besitzen, 
gehort zwar erst dem +4./5. Jahrhundert n. Chr. an, 
aber die Geschichte lebte schon viele Jahrhunderte, 
die Geschichte, wie der mit dem rechten Mutterwitz 
Begabte kliiger ist als sein Herr, der Gelehrte Xanthos 
in Samos, der ihm schlieBlich auch die Freiheit schen- 
ken mu8B, und wie der ehemalige Sklave dann am 
Hofe des Kénigs Kroisos ebensogut verkehrt wie Solon. 
Wir entsinnen uns, da auch Plutarch den Schalk mit 
den Sieben Weisen zusammengebracht hat; das ist 
also alte Uberlieferung. Im Volksbuch erlangt Aisop 
vom lydischen Konig sogar den Frieden fiir Samos. 
Auf dessen Worte: »Was du willst, fordere es, und du 
wirst es bekommen!« erwidert Aisop: »Ich bitte dich, 
Konig, versdhne dich mit den Samiern!« Drauf der 
Konig nur das eine Wort: »Ich bin schon versohnt.« 
So einfach wird hier groBe Politik gemacht. 

Aisop werden ja auch die Fabeln zugeschrieben. Sie ge- 
horen freilich zum altesten Kulturgut der Menschen. 
Wir kennen sie aus dem Orient und Agypten, von 
dort iibernahmen sie die Griechen — sie sagen es 
selbst —, doch sie gaben ihnen eine besonders prda- 
gnante Form und dichteten viele neue dazu. Schon bei 
Hesiod und Archilochos begegneten wir einer Tier- 
fabel. Zur Fabel vom Streit des Lorbeers mit dem Ol- 
baum bei Kallimachos (S. 376) hat sich wie zu anderen 
das babylonische Vorbild in Keilschrift gefunden. 
Wenn die Fabel in der hohen Literatur nur gelegent- 
lich auftaucht, so hat sie im Volk und im Unterricht 
stets lebendig gewirkt. Sie in Verse umzusetzen, hat 
Sokrates im Gefdngnis versucht (Phaid. p. 60). Poe- 
tische Fabelsammlungen besitzen wir u. a. von Phae- 
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drus, dem Freigelassenen des Augustus, auf latei- 
nisch, von Babrios (um 200 n. Chr.) auf griechisch. 
Die auf uns gekommene Fabelsammlung in griechi- 
scher Prosa stammt aus sehr spater Zeit, aber die 
Schlichtheit und Knappheit der Sprache, auf die hier 
ja so viel ankommt, ist bewunderungswiirdig. Lessing 
spricht dieselbe Sprache. 

Dem Sammeleifer dieser Zeiten verdanken wir Zu- 
sammenstellungen der verschiedensten Art, von de- 
nen nur wenige erwahnt seien. Ein Auszug aus einer 
Art mythographischem Handbuch ist die sogenannte 
‘Bibliothek Apollodors’ (etwa 2. Jahrhundert n.Chr.). 
Wer im Traumbuch 4rtemidors (etwa gleicher Zeit, 
aber auf viel altere zuriickgehend) liest, kann lernen, 
was ungefahr jeder Traum zu bedeuten hat, und — wie 
unausrottbar Aberglaube ist. Claudius Aelianus aus 
Praeneste bei Rom (um 200) sammelte Erzahlungen 
uber Tiere, alle méglichen Wundergeschichten tiber 
Menschen und gab gleich anderen (fingierte) Liebes- 
briefe heraus. Seiner sehr unwissenschaftlichen Natur- 
betrachtung verwandt, nur noch viel phantastischer ist 
eine Art Fabel- und Volksbuch,das,wie man gesagt hat, 
im Mittelalter neben der Bibel das verbreitetste Lese- 
buch war: der ‘Physiologos*!. Da kann man die sch6- 
nen Geschichten lesen vom Einhorn, von dem aus der 
Asche neu entstehenden Phénix, vom Pelikan, der 
seine toten Jungen durch das eigene Blut wieder le- 
bendig macht, vom Wiedehopf, der den alten Eltern 
die Federn ausrupft und sie pflegt, bis innen wieder 
neue wachsen, alles durchsetzt mit christlicher Sym- 
bolik; und gerade dadurch hat das Buch auch auf die 
bildende Kunst so groBen Einflu8 gehabt. Vergniig- 
2 Vel. Lauchert, Gesch. d. Physiologus (1889); deutsche 
Ubersetzung von E. Peters (1898). 
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licher ist der *Philogelos’, d. i. Lachfreund', eine 
Sammlung von Schildbiirgerstreichen und Schnurren, 
die einzelnen Personen wie dem Scholastikos, d. i. 
Stubengelehrten, oder auch den Bewohnern einer be- 
stimmten Stadt wie den Abderiten in den Mund ge- 
legt werden. Auch diese Sammlung ist uns nur in 
spater Fassung erhalten, aber sie geht letztlich auf die 
Zeit um Christi Geburt zuriick. Um von dem Tone eine 
Vorstellung zu geben: »Ein Scholastikos wollte sehen, 
ob es ihm gut stande, wenn er schliefe. Da stellte er 
sich vor den Spiegel und schloB die Augen. — Von 
einem Zwillingspaar starb der eine Bruder. Da kam 
der Scholastikos zu dem Uberlebenden und sagte: 
‘Bist du tot oder dein Bruder?*« 

Die fiir uns so wichtige Sammlung von Literaturzita- 
ten des Athenaios wurde schon einige Male erwahnt. 
Aus mehr als 500 Schriftstellern, Dichtern, Philoso- 
phen, Historikern, Rednern und Arzten, hat Johannes 
aus Stoboi in Makedonien nach 400 n. Chr. eine groBe 
Anthologie hergestellt, mit Benutzung dlterer Zu- 
sammenstellungen, der wir viel verdanken; z. B. der 
Zeushymnos des Kleanthes (S. 368) ist nur bei ihm 
luberliefert. 

Die grammatische und lexikographische Arbeit der 
Alexandriner wurde lange fortgesetzt, freilich nicht 
mehr in ihrem hohen Sinne. Die attizistischen Be- 
strebungen schufen Lexika,welche die »echt attischen« 
Worter verzeichneten : da konnte man sich Rats holen, 
wie man zu schreiben habe und wie nicht. Unsere 
heutigen griechischen Lexika haben ihre Vorlaufer 
und ihre Grundlage in Werken wie dem des Hesychios 
von Alexandreia (5. Jahrhundert n. Chr.) und der Suda 
genannten Sammlung (9. Jahrhundert), die schon 


1 Vgl. H. Reich, D. Mimus I 2, 459 ff. 
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S. 146 einmal angeftihrt werden muBte. Auch von 
einem einst sehr umfassenden geographischen Lexi- 
kon, dem des Stephanos von Byzanz (7. Jahrhundert), 
besitzen wir wenigstens einen Auszug. 


4. PHILOSOPHIE 


Die Stoa! hat in der nachchristlichen Zeit eigenartige 
und bedeutende Vertreter gehabt. Zuihnen kann man 
nicht rechnen den jiidischen Philosophen Philon von 
Alexandreia (gest. nach 41 n.Chr.), der in seinen 
Schriften jiidische Lehre und Platonisch-Stoische Ge- 
danken zu vereinen suchte. Von dem Stoiker Seneca, 
Neros Lehrer, haben wir hier nicht zu sprechen. Aber 
um die Wende des 1. Jahrhunderts n. Chr. lehrte in 
Nikopolis bei Actium der aus dem Rom Domitians ver- 
wiesene Hptktet, seiner Herkunft nach ein phrygischer 
Sklave, dann ein Freigelassener, und seine Predigten 
haben auf seine vielen, auch aus der Ferne kommen- 
den Horer einen tiefen Eindruck gemacht. DaB sie 
uns erhalten sind, verdanken wir dem Historiker Ar- 
rian, denn er hat in seiner Jugend als ein treuer Schii- 
ler Epiktets des Meisters Reden mitgeschrieben und 
dann veroffentlicht, ganz in der einfachen Sprache, 
die der bescheidene Mann gesprochen hatte. Da 
kehren uns schon bekannte Stoische Gedanken 
wieder, doch eben die Schlichtheit des Ausdrucks 
gibt ihnen eine individuelle Pragung. Die gottliche 
Macht ist eine einzige; sie lenkt alles in weiser Vor- 
aussicht. Ihr soll sich der Mensch ganz hingeben. Zu 
den Spriichen, die man nach Epiktet »zu jeder Stunde 
zur Hand haben soll«, gehéren auch die Verse des 
Kleanthes: 


1 Vgl. P. Barth, Die Stoa‘ (1922). 
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O, fiihr mich, Zeus, und fiihr mich, Schicksalsgéttin, du, 
Dorthin, wo ich nach eurem Willen bin am Ort. 

Ich folge ohne Séumnis; will ich aber nicht, 

So werd’ ich schlecht und — folge doch nicht minder euch. 


Danach hat Nietzsche seinen ‘Epiktetischen Spruch’ 
gebildet: 


Schicksal, ich folge dir! Und wollt’ ich nicht, 
Ich muBt’ es doch und unter Seufzen tun! 


Die geringfiigige Abweichung im SchluBgedanken 
stammt aus einem parallelen Vers Senecas (Epist.107).— 
Dem Getriebe dieser Welt mit ihrem Unrecht und 
ihren Verlockungen setzte der Stoiker Epiktet seinen 
Imperativ entgegen: »Halte aus und halte dich fern !«: 
»Ein herrlicher Text zu kiinftigen Unterredungeny, 
schrieb Goethe an Frau von Stein am 22. IX. 1786, als 
er an der Villa Rotonda bei Vicenza diesen Spruch in 
einer lateinischen Fassung gelesen hatte. Epiktet er- 
wartet, daB die Menschen so zu ihm sprechen (I 9): 
»Epiktet, wir halten’s nicht mehr aus, daB wir die- 
sem kiimmerlichen Leibe verhaftet sind, ihn nah- 
ren, tranken, zur Ruhe bringen, reinigen und dann 
seinetwegen uns allem Moglichen fiigen miissen. Ist 
das nicht gleichgiiltig und ohne Beziehung zu uns, 
ist nicht der Tod ohne Ubel, und sind wir nicht Ver- 
wandte Gottes und von dorther gekommen? Laf uns 
dorthin fortgehen, woher wir gekommen sind, laB 
uns endlich einmal frei werden von diesen Fesseln, 
die an uns hangen und uns beschweren! Hier gibt es 
Rauber, Diebe, Gerichte und die sogenannten Ty- 
rannen, die iiber uns eine Macht zu haben glauben 
nur wegen dieses Leibes und seines Hab und Guts. 
LaB uns ihnen zeigen, dab sie tiber nichts Gewalt 
haben!«; dann wurde er antworten: »Ihr Menschen, 
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wartet auf Gott! Wann er euch winkt und euch von 
diesem Dienst ablést, dann brecht zu ihm auf; aber 
zur Stunde haltet aus als Bewohner dieses Landes, in 
dem jener euch einen Platz gegeben hat. Wahrlich, 
kurz ist diese Zeit des Wohnens, leicht ist sie fiir die 
so Gestimmten. Welcher Tyrann oder welcher Dieb 
oder welches Gericht ware denn noch furchtbar fiir 
die, die den Leib und sein Hab und Gut so fiir nichts 
achten? Bleibt, geht nicht untiberlegt fort!« Aber es 
ist nicht nur das Ertragen des Daseins, vielmehr ein 
Gott wohlgefalliges Leben, zu dem Epiktet aufruft. 
»Was kann ich lahmer alter Mann anderes tun als 
Gott preisen? Ware ich eine Nachtigall, so wiirde ich’s 
machen wie eine Nachtigall; ware ich ein Schwan, 
wie ein Schwan. Nun bin ich mit Vernunft begabt, da 
muB ich Gott mit Worten preisen. Das ist mein Beruf, 
ich tue es und werde diese Aufgabe nicht preisgeben, 
solange es mir verstattet ist. Auch euch rufe ich zu 
diesem Gesang auf.« — Die Verwandtschaft der Ge- 
danken Epiktets mit denen des Christentums! ist oft 
uberraschend, aber sie beruht auf dem Geiste der 
Zeit, nicht auf persénlicher Beziehung. 

Es gibt yange Leute, zu denen keine Schrift der Antike 
so unmittelbar spricht wie das Tagebuch des Stoikers 
auf dem Thron Mark Aurel (gest. 180). Aber wir neh- 
men das Buch auch mit einer ganz besonderen Ehr- 
furcht in die Hand; denn hier spricht ein Kaiser »zu 
sich selbst« und sucht sich durch Besinnung auf das 
Ewige die schwere Biirde seines Lebens leichter zu 
machen. Das Tagebuch war auch auf den schwierigen 
Kriegsztigen sein Begleiter, die er gegen Markoman- 
nen und Quaden fiihren muBte. Es hat selbst Friedrich 
den GroBen gestarkt. 


1 Vgl. A. Bonhoffer, Epiktet u. d. Neue Test. (1911). 
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Der Kaiser hat Epiktets Lehre gekannt, doch sein 
Buch liest sich viel schwerer, ist gedrangt voll von 
Gedanken, die einander oft rasch ablésen, ist auch mit 
der eigentlichen Lehre der Stoischen Schule enger 
verbunden. Von vielen Menschen spricht es, von Ver- 
wandten und Lehrern Mark Aurels, denen er tief 
dankbar ist; mancherlei Lektiire, auch nichtstoische, 
fuhrt es an. Es ist in zwolf kurze »Biicher« eingeteilt. 

Mark Aurel macht sich iiber die Menschen keinerlei 
Illusionen, aber er ziirnt auch dem Bésen nicht, son- 
dern sieht in ihm nur den Unwissenden, mit dem er 
doch zur Zusammenarbeit verpflichtet ist. Denn der 
Kosmos ist ezrer, wie wir aus dem Hymnos des Klean- 
thes (S. 368) wissen, die Natur als Ganzes immer etwas 
Vollkommenes, das nur in den Erscheinungsformen 
wechselt, nach unverbriichlichem, ewigem Gesetz. 
Und nicht »Teile«, sondern »Glieder« der Natur sind 
alle vernunftbegabten Wesen. Aber der Kaiser mu 
immer wieder mit sich ringen, daB er die Stoische 
Lehre auch im taglichen Leben bewahre. Schon als 
Jingling klagte er seinem Lehrer Fronto iiber eine 
gewisse Miidigkeit, und wir spuren in seinen Selbst- 
gesprachen, wieviel er iberwinden muJ, ehe er aus 
vollem Herzen ja sagt zu allem, was ist, zu allem, 
was von ihm verlangt wird, ehe er das Gebet des 
Stoikers spricht; »Gib, was du willst, nimm, was 
du willst!« Gerade dieses Menschliche, Personliche er- 
greift uns hier am meisten. Die drei letzten EKin- 
tragungen handeln, wie auch schon frihere, vom 
Tode: man hat den Eindruck, dafi Marcus selbst vor 
dem Tode stand, als er dies schrieb, erst 58 Jahre alt, 
erschépit von seiner Arbeit, aber heiterer Seele. Die 
letzten Worte lauten: »Mensch, du hast in dieser 
groBen Gemeinschaft als Birger gelebt. Wie macht 
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es einen Unterschied fiir dich, ob fiinf oder drei Jahre 
lang? Denn, was das Gesetz bestimmt, das ist ja fiir 
jeden einzelnen gleich. Was ist’s also Schlimmes, 
wenn dich aus dieser Gemeinschaft nun entlaBt — 
nicht etwa ein Tyrann oder ein ungerechter Richter, 
sondern die Natur, die dich hier hereingefiihrt hat? 
Das ist, wie wenn der spielleitende Prator einen 
Schauspieler von der Biihne entlaBt. ‘Aber’, sagst du, 
tich habe nicht die fiinf Akte gespielt, sondern erst 
drei.’ Richtig; doch im Leben sind die drei schon das 
ganze Drama. Denn den SchluB bestimmt jener, der 
einst die Zusammenfiigung der Elemente verursacht 
hat, jetzt ihre Trennung; du hast beides nicht ver- 
ursacht. Scheide also heiter! Denn auch der, welcher 
dich entlaBt, ist heiter.« 

Auch unter Mark Aurels Gedanken fehlen solche 
nicht, die christlichen ahneln. Aber sein Rieterstand- 
bild, das uns noch heute auf dem Kapitol griiBt, ware 
doch den Handen der Bilderstiirmer nicht entgangen, 
wenn man nicht in ihm das des Christenfreundes 
Konstantin gesehen hatte. 

Kin Vertreter der skeptischen Richtung, sein Zeit- 
genosse Sextos Empirikos*, strebte nach der gleichen 
»Unerschiitterlichkeit« wie er. Ein Skeptiker ist aber 
in seinem Sinne nicht ein Bestreiter der Wahrheit, 
sondern ein Sucher nach der Wahrheit, und daher 
eigentlich der echte Wissenschaftler, so sagt er selbst 
in der Einleitung seines Buches ‘Grundrif der Pyr- 
rhonischen Lehre’ — Pyrrhon, um 500 v. Chr., war 


1 Sie verlangte die hellenistische, dann die rémische Tra- 
gddie. Der Vergleich des Lebens mit einem Schauspiel hat 
eine lange, bis in die Gegenwart reichende Geschichte. 
Vgl. oben S. 546. — # Vgl. A. Gédeckemeyer, Gesch. d. 
griech. Skeptizismus (1905). 
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der Begriinder der Skepsis —, und seine Gegner sind 
die positiv oder negativ gerichteten Dogmatiker. Ur- 
spriinglich Arzt, schreibt er einen klaren Stil mit gut 
aufgebauten SchluBreihen. Sein zweites, gréBeres 
Werk, ‘Skeptische Betrachtungen’, richtet sich ebenso 
gegen die philosophischen Dogmatiker jeder Art wie 
gegen die Vertreter einzelner Disziplinen, die er im 
allgemeinen Sinne »Mathematiker«, d. i. Vertreter der 
Erkenntnis, nennt. Wir verdanken Sextos besonders 
die Erhaltung alterer Lehre, z. B. der des Karneades 
(s. S. 411), auch alter Dichterfragmente. 

Sextos ist der letzte Skeptiker, den die Philosophen- 
geschichte des Diogenes Laertios aufzahlt. »Ich we- 
nigstens lese Laertius Diogenes lieber als Zeller« (den 
groBen Philosophiehistoriker des 19. Jahrhunderts), 
behauptet Nietzsche. Wer war dieser Mann? Das wis- 
sen wir nicht; nicht einmal sein Name ist eindeutig, 
scheint aber nach homerischem Vorbild geschaffen zu 
sein. Gelebt hat er im 3. Jahrhundert n. Chr. Seine 
zehn Bucher geben die Lebensbeschreibungen aller 
griechischen Philosophen von den Sieben Weisen bis 
auf die Philosophenschulen, die sich letztlich von So- 
krates ableiteten; Platon und Epikur ist dabei je ein 
Buch fiir sich gewidmet. Das Ganze, einer philoso- 
phisch interessierten Dame gewidmet, ist ein tolles 
Sammelsurium von allen modglichen Notizen, Aus- 
spriichen, Anekdoten, Klatschgeschichten, gefalsch- 
ten Briefen, Gedichten — auch vom Verfasser des 
Werkes selbst stammend -, aber uns doch eben wegen 
seiner Nachrichten unschatzbar. Nietzsche las den 
Laertios so gern, weil, wie er sagt, in ihm »wenigstens 
der Geist der alten Philosophen lebt«. 

Gerade diese Epoche, die erste Halfte des 3. Jahrhun- 
derts n. Chr., hat auch das einzige selbstandige philo- 
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sophische System der Spatzeit hervorgebracht, das 
Werk des Neuplatonikers Plotin (ca. 204-270) aus Lyko- 
polis in Agypten; er wirkte vor allem in Rom. Sein 
Schiiler Porphyrios hat uns sein Leben geschildert 
und seine Schriften herausgegeben, sechs ‘Enneaden’, 
d. h. Gruppen von Schriften in der heiligen Neun- 
zahl. In sie wird nur eindringen, wer das Organ fiir 
Ekstase, fiir Mystik hat!; doch ist der mystische Sinn 
Plotins, wie nicht selten, mit groBer Geistesscharfe 
verbunden. Hier gilt alles Korperliche nichts mehr, es 
ist so gut wie verfliichtigt — Plotin soll sich sogar bei- 
nahe geschamt haben, noch einen Leib zu besitzen. Die 
»Theoria«, die Wesensschau, ist das Einzige, worauf 
der Geist dieser reinen Seele gerichtet ist. Eine neue 
Fassung der Platonischen Lehre wird uns geboten, 
eine neue Metaphysik, die durch absolute Abstraktion 
gewonnen ist. Der enthusiastische Preis des Geistig- 
Schénen ist Plotin die héchste Aufgabe. Bei ihm liegt 
uns die einzige antike Lehre der Asthetik (in unserem 
Sinne) vor. Sein Werk ist ein so geschlossenes Ganzes, 
daB man Einzelnes nicht herauslésen kann. Aber wir 
emptinden es doch auch schon als sehr unhellenisch. 
DaB dem Korper sein Recht genommen, da8 er nicht 
mehr als ‘Trager der Idee empfunden wird, daB sogar 
aus Plotins Sprache »alles Kiinstlerische, ja alles Sinn- 
liche, man mochte sagen, alles Korperliche verschwun- 
den ist« (Wilamowitz), das ist der Tod des eigentlich 
Hellenischen. Wir besitzen aus der Spatzeit der An- 
tike griechische Portrats?, die ein ganz neues geistiges 
Gesicht zeigen: der Blick geht gleichsam iiber die 
Erde hinweg, er schaut in die Unendlichkeit, eine 
1K. Harders seit 1950 erscheinende bewundernswerte Ge- 
samtiibertragung kann dabei beste Hilfe sein. — » G. Roden- 
waldt, Griech. Portr. aus d. Ausgang d. Ant. (1919). 
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milde Schwermut beschattet die Ziige. Diese Men- 
schen sind Fremdlinge auf Erden. Ein solcher war 
auch Plotin. 

Sein Schiiler Porphyrios, semitischer Abstammung 
(252/3-504), war dem Meister ganz ergeben, aber 
die Philosophie wird nun bei ihm Religion. In den 
Orakeln horte er philosophische Stimmen; ein groBes 
Werk hat er uber die Enthaltung vom FleischgenuB 
geschrieben. Gegen die Lehren des Christentums ist 
er mit Scharfe aufgetreten ; trotzdem verdankt Augu- 
stin gerade ihm im wesentlichen seine Philosophie. 
Seine fiir die Nachwelt wichtigste Arbeit hat er auf 
philologisch-historischem Gebiete geleistet, in der Er- 
klarung des Homer, in einer Geschichte der Philo- 
sophie und einer Einleitung zu den ‘Kategorien’ des 
Aristoteles. Sowohl von ihm wie von seinem Schiller 
lamblichos, aus der Zeit Konstantins, besitzen wir eine 
Biographie des Pythagoras. Auch Iamblich ist in Syrien 
geboren — man bemerkt, wie viele Schriftsteller dieser 
Spatzeit dem Osten entstammen. Doch bei ihm, dessen 
Schriften Julian hochschatzte, iberwuchert nun der 
Wunder- und Damonenglaube die Klarheit des Gei- 
stes. Unter dem Wuste des Legendenhaften wird uns 
aber immer noch Wertvolles tiberliefert, so die Ge- 
schichte der Pythagoreer Damon und Phintias, der 
Manner der ‘Birgschaft’. 

Die Erwahnung groBber Kommentare zu den Klassi- 
kern der Philosophie stehe am Schluf. Der Neuplato- 
niker Proklos, »der Lykier«, als Lehrer der Philosophie 
in Platons Akademie wirkend, bis er 485 in hohem 
Alter starb, hat vorallem in gewaltigen Kommentaren, 
die die kommentierten Werke um ein Vielfaches an 
Umfang tbertreffen, Platons Schriften neu gedeutet: 
solche Erlauterungsschriften besitzen wir z. B. zum 
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‘GroBen Alkibiades’, ‘Parmenides’, *Staat’, ‘Timaios’. 
Systematische philosophische und mathematische 
Werke, Hymnen, ein Kommentar Hesiods u. a. kom- 
men hinzu. Uns diinkt seine Interpretation Platons 
keine Auslegung, sondern Unterlegung. Das ist ganz 
anders in den ausgezeichneten Kommentaren, die wir 
aus dieser Zeit zu Aristoteles besitzen, vor allem von 
Simplikios. Seine Erlauterungen zu ‘Physik’, ‘Kate- 


gorienlehre’, ‘Vom Himmel’, ‘Von der Seele’ zeugen 
ebenso von hervorragendem Fleif — der aber auch 
Proklos eigen war — wie von gréBter Sachkunde und 
klarem Denken. Ihm verdanken wir auch die Kennt- 
nis mancher Bruchstiicke vorsokratischer Philoso- 
phen, wie des Parmenides, Empedokles, Anaxagoras, 
die damals immer noch ganz zu lesen waren. 

529 schloB Justinian die Platonische Akademie in 
Athen; 900 Jahre lang hatte sie ununterbrochen be- 
standen. Da war das Verhalten des Simplikios von 
beinah symbolischer Bedeutung. Er ging mit anderen 
Platonikern zuerst nach Persien, dann aber kehrte er 
nach Griechenland zuriick und nahm seine Tatigkeit 
als Gelehrter im stillen wieder auf: der Geist wie die 
Quelle lassen sich zwar ableiten, aber niemals er- 
sticken. 


5. VERSDIGHTUNG 


Dichtung stand am Eimgang unserer Literatur- 
geschichte; sie mu auch an letzter Stelle stehen. 
Denn nicht in den ersten Jahrhunderten nach Christi 
Geburt, sondern erst gegen Ausgang der Antike sind 
wieder bedeutende poetische Werke entstanden. 

DaB die Epigrammdichtung nie versiegte, wurde 
schon S. 379 erwahnt. Ebenso, daB die alten Prosa- 
fabeln von Babrios in Verse umgesetzt wurden (s. 
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S. 474): er wahlte die uns bekannten Hinkiamben und 
schuf ein groBes Fabelwerk, von dem wir aber nur 
einen alphabetisch nach den Anfangsbuchstaben ge- 
ordneten Auszug besitzen. Sein Buch fand im Schul- 
unterricht weite Verbreitung, sogar aus dem fernen 
‘Palmyra besitzen wir Nachschriften auf Wachstafeln. 
Kin Zeitgenosse und Landsmann des Babrios war 
Oppian aus Apameia in Syrien, der sein Gedicht tiber 
die Jagd um 212 dem Kaiser Caracalla widmete, wie 
ein Namensvetter von ihm aus Kilikien unter Mark 
Aurel ein Lehrgedicht vom Fischfang geschrieben 
hat; fiir uns heute sind beide ungenieBbar. 

So wie man Tragédien und Komédien weitergedichtet 
hat, vor allem als Lesedramen, so hat es natirlich 
auch immer neue Lieder mit Musikbegleitung ge- 
geben. Von dem kretischen Kitharoden Mesomedes 
unter Hadrian besitzen wir sogar Hymnen mit Noten; 
ein handschriftlicher Fund neuester Zeit hat uns dazu 
Gedichte von ihm kennen gelehrt, so ein besonders 
lebendiges auf das Adriatische Meer, wher das der 
Dichter dahinfahrt, zwei auf Sonnenuhren verschie- 
dener Art, ein Begleitgedicht zu einem Schwamm, 
den er einer schonen Frau schenkt, alles in Singversen. 
Doch die poetische Gattung, die in der Kaiserzeit 
gleichsam alle in sich vereinte, Tragédie, Komédie, 
Dithyrambos, Lyrik, war der Mzmos, das eigentliche 
Drama der Spitzeit. Nicht unpassend hat man ihn mit 
groBen Filmdramen der Gegenwart verglichen; auch 
gewisse sogenannte Revuen geben Vergleichspunkte. 
Nicht nur Manner, auch Frauen traten hier auf, und 
der Tanz spielte eine gefahrliche Rolle dabei. Doch 
nur aus Papyrusresten, kleinen literarisch bezeugten 
Einzelversen und dem Echo, das diese, aus den friiher 
geschilderten Anfangen nun ins Grofe gewachsene 
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Mimosform gefunden hat, ist fiir uns ihre Bedeutung 
zu erschlieBen ; leidenschaftlich haben die christlichen 
Schriftsteller sie bekampft, wie andere sie priesen. 
Eigenartige Gedichtsammlungen dieser Zeiten miis- 
sen hier genannt werden. Zuerst die sogenannte Or- 
phische Poesie, d. h. solche, die unter den Namen des © 
alten thrakischen Singers Orpheus gestellt ist: ein 
Argonautenepos, das Orpheus, der Teilnehmer am 
Zuge, selbst vortragt; ‘Lithika’, die Lehre von der 
Wunderkraft gewisser Steine, die einem Priamossohn 
Theiodamas in den Mund gelegt wird; 88 Hymnen 
fiir den Kultgebrauch der ‘Mysten’, wie die Glieder 
dieser Gemeinde heifen, auf die Olympischen Gétter, 
aber auch auf die Nacht, den Himmel, die Elemente 
und viele andere gottliche Wesen. Dieses ganze Gebiet 
istnoch wenig durchforscht ; auch die genauere Zeit der 
Entstehung der Gedichte ist noch unbestimmt: Jiin- 
geres scheint mit Alterem gemischt. Was fiir schéne 
Stiicke in der groBen Gesamtmasse verborgen sind, das 
méoge das Gebet an den Schlaf(n.85,nachTobler)zeigen : 


Schlaf, du Kénig der seligen Gotter und sterblichen 
Menschen 
Und der Lebenden aller, die nahrt die gebreitete Erde: 
Du hast Macht tiber alle allein und nahest dich allen, 
Bindest die Leiber fest mit sanft umschlingenden Banden. 
Sorgentilger, du gibst nach der Arbeit seliges Labsal 
Und gewahrest heiligen Trost in jeder Betriibnis. 
Ubung bringst du des Todes, allein du rettest das Leben, 
Der Vergessenheit Bruder bist du und Bruder des Todes. 
Nahe dich, Seliger, mir, mit demer stiGen Erquickung, 
Gnadig erhalte zu géttlichen Werken die Géttergeweihten! 


Kin geheimnisvolles Buch sind die ‘Szbyllinischen 
Weissagungen’. In der Stadt Erythrai in Ionien (s. 
S. 89) hat schon Heraklit die Prophetin mit dem un- 
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hellenischen Namen Sibylla gekannt; andere sind 
dann hinzugekommen, bis sich die Zehnzahl ergab: 
man kann sie heute noch nicht nur in der Sixtinischen 
Kapelle, sondern z. B. auch auf dem MarmorfuBboden 
des Domes zu Siena sehen. Eine ganze Anzahl von 
Sammlungen solcher dunklen Sibyllenspriiche iiber 
drohendes Unheil und seine Abwehr, in griechischen 
Hexametern abgefaBt, entstand, vor allem in Rom 
hochgeachtet. Jiidisch-christliche Sibyllendichtung 
kam hinzu. Es sind uns an verschiedenen Stellen 
Sibyllinische Orakel iiberliefert; eine riesige Samm- 
lung stammt erst aus christlicher Zeit. — 

. .. Und wenn du’s vollbracht hast, 
Wirst du erkennen der Gotter und Menschen undnderlich 

Wesen, 

Drin sich alles bewegt und davon alles umgrenzt ist, 
Stille schaun die Natur, sich gleich in allem und allem, 
Nichts Unmogliches hoffen und doch dem Leben genug sein, 


diese Verse teilte Goethe am 8. IX. 1780 Frau von 
Stein mit, nachdem er vorausgeschickt hatte »... Dann 
las ich zur Abwaschung und Reinigung einiges Grie- 
chische. Davon geb ich Ihnen in einer unmelodischern 
und unausdriickendern Sprache wenigstens durch 
meinen Mund und Feder auch thr Teil.« Die Verse 
sind eine freie Wiedergabe aus den 'Goldenen Sprii- 
chen des Pythagoras’, einer Sammlung, welche die 
Neupythagoreer ihrem Meister in den Mund legten. 

Doch am Ausgang des Altertums stehen nun griechi- 
sche Epen, die schon durch ihren Umfang unser 
Staunen erwecken. Freilich, das Werk des Quintus 
aus Smyrna (4. Jahrhundert?) ‘Die nachhomerischen 
Geschichten’, die die Ereignisse von Hektors Fall bis 
zur Zerstoérung Ilions in 14 Biichern erzahlen, also 
denselben Stoff wie einst die Gedichte des altepischen 
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Kyklos, sind im wesentlichen nur die Umsetzung 
schulmaBiger Sagenbicher in Hexameter. Aber der 
zweiten Halfte des 5. Jahrhunderts gehoért ein Epiker 
von héchster Eigenart an: Nonnos aus Panopolis in 
Agypten. 

Nonnos ist erst in hdherem Alter zum Christentum 
tibergetreten. Seine Werke spiegeln die beiden Phasen 
seines Lebens klar wider. Der heidnischen Zeit ent- 
stammen die ‘Dionysiaka’, sein Hauptwerk', mit ihren 
ungefahr 25000 Versen in +8 Gesangen das umfang- 
reichste Gedicht der Antike uberhaupt: Ilias und 
Odyssee zusammen umfassen nur etwa 28000! 'Dio- 
nysosgeschichte’ ist sein Epos, in deren Mitte der Sie- 
geszug des Gottes nach Indien steht, er will seinen 
Kult verbreiten wie Alexander die hellenische Kultur: 
hier ist der Mensch dem Gotte das Vorbild gewesen. 


Bringt mir den Narthexstengel und schwingt mir 
die Zymbeln, ihr Musen! 


Ein wechselreiches Gedicht soll entstehen, so viel- 
gestaltig wie Proteus (I, 11). In der Tat, der Dichter 
holt nicht nur sehr weit aus, sondern ]aBt auch sehr 
viel Rankenwerk seine der Iliashandlung nachge- 
formte Erzahlung umspielen. Mit Kadmos beginnt er, 
der auszieht, seme von Zeus geraubte Schwester 
Europa zu suchen. Seine Abenteuer werden erzahlt, 
bis zur Griindung von Theben, bis er Vater Semeles 
wird, der Zeusbraut und Mutter des Dionysos, die im 
Blitze des Olympiers zugleich stirbt und gebiert 
(Buch VIII). Frihgeschichte des Dionysos fiillt die 
nachsten Bucher; erst im XIII. wird der Zug nach 


1 Ganz tibersetzt durch Th. v. Scheffer (1926. 1935); in 
seiner Ubersetzung die Verse S. 490, den Eingangsvers 
nach E. Bethe. 
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Indien geriistet, und es gibt einen ‘Katalog’ der Dio- 
nysostruppen wie in der Ilias einen Schiffskatalog. 
Und auch die wunderreiche dionysische Kriegsge- 
schichte enthalt wie die altachaiische tHeldenlieder’, 
‘Mahnreden’, eine ‘Waffenschmiede’, einen ‘Betrug 
des Zeus’, *Gétterkampf’, ‘Leichenspiele’? und an- 
dere homerische Motive, aber in einem von Grund 
aus anderen Stile. In Buch XXXIX wird der Sieg 
des Dionysos tiber die Inder erzahlt, im nachsten 
der Tod ihres Fiirsten Deriades. Das Triumphlied 
des Dionysos entspricht dem Achills iiber Hektor 
PEK. 217): 


Unser ist herrlicher Ruhm: wir fallten den Fiirsten 
der Inder! 


In den letzten acht Gesdngen sehen wir Dionysos in 
Tyros, auf dem Libanon, in Boiotien, wo der uns aus 
den Euripideischen ‘Bakchen’ bekannte Kampf mit 
Pentheus spielt, in Attika, auf Naxos, wo Dionysos 
Ariadne findet, und vielerorts sonst: tiberall offenbart 
er seine Macht. 

Soll etwas vom Wesen dieses, in gewisser Weise er- 
staunlichsten unter den griechischen Werken deut- 
lich werden, so vergleichen wir es am besten auch 
uber das Motivische hinaus mit Homer, indem wir 
also Ende und Anfang der epischen Dichtung zu- 
sammenbinden. Formal Homer verwandt, ist Nonnos, 
wie die neuere Forschung gezeigt hat, dem Wesen 
nach sein Antipode. In Ilias und Odyssee fanden 
wir das Ineinandergreifen von géttlicher und mensch- 
licher Kraft, hier steht alles, was ist und sein wird, 
schon langst in den Sternen geschrieben. Dort ist 
alles Geschehen in feste réumliche und zeitliche 
Grenzen gebunden, hier verliert es sich in der wei- 


490 Die nackklassische Zeit 


testen Weite: die »Weltzeit« und die Erde von Hellas 
bis Indien sind das Reich der dichterischen Phantasie. 
Tm althellenischen wie im mittelhochdeutschen Epos 
herrscht maze im Geschehen und Gefihl, hier wirkt 
sich viel UnmaBiges aus: das Meer schaumt bis zum 
Himmel, Ungeheuer und symbolhafte kosmische 
Machte, auch Sterne, Quellen, Baume, spielen mit, 
Ekstase tobt sich aus, rauschend-berauschende Klange 
ertonen, die taumelnde Bewegung ergreift auch den 
Horer und Leser. Hier und da geheimnisvolle Sym- 
bolik; aber auch unreine Sinnlichkeit statt home- 
rischer Nattirlichkeit. Der Dichter schwelgt im Zu- 
sammenfiigen neuer Worte, in Klang-, Wort-, Vers- 
wiederholungen. Homer ist urhellenisch; Nonnos ist 
Sohn einer Zeit, in welcher der Orient eine den Geist 
mitbestimmende Macht geworden ist. Wer von seiner 
iippigen Kunst etwas in sich aufgenommen hat, dem 
ist es, als habe er in einer Kirche des Hochbarocks ge- 
weilt, deren Rhythmen, Farben, Lichter ihn mehr be- 
zaubern als erheben. Diese nachklassische Kunst ist 
eben durchaus barock. Von ihrer reizvollen Uppig- 
keit mégen wenigstens einige Verse zeugen, die wir © 
der Schilderung des dionysischen Wirkens in Attika 
entnehmen und die uns noch einmal in das Mutter- 
land der dionysischen Tragédie zurickfiihren sollen 
(XXXXVII, 16): 


Pflanzen schossen empor; es wuchsen vom Boden der Erde 
In die Hohe von selbst die stiBSen reifenden Trauben, 

Und das Olivengefilde von Marathon farbte sich rétlich. © 
Siduselnd rauschten die Eichen, es brachten die Horen der 

Auen 

Weit sich dffnende Bliiten von doppelfarbigen Rosen. 
Lilien sproBten wild empor aus dem SchoBe der Hiigel, 
Und die Fléte Athens erklang mit den phrygischen Floten. — 
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Von den iibrigen Werken des Nonnos ist uns nur noch 
aus seiner christlichen Zeit eine hexametrische Nach- 
erzahlung des Johannesevangeliums erhalten. 

Nonnos hat sich selbst sehr strenge, fast raffinierte 
Versgesetze vorgeschrieben, weit strengere als Homer, 
ja selbst als Kallimachos. Hier sind sie nicht darzu- 
legen; aber darauf muB hingewiesen werden, daB er 
damit der Griinder einer ganzen Dichterschule wurde. 
Unter seinen Schiilern und Nachahmern nennen wir 
Musaios mit seinem wenig bedeutenden Epos tHero 
und Leander’, dessen ergreifender Stoff aber in jeder 
Fassung wirkt und das auch die Quelle fiir Grillpar- 
zers Des Meeres und der Liebe Wellen wurde, ferner 
zwei Dichter grofer kunstbeschreibender Werke aus 
der Zeit Justinians. Von Johannes aus Gaza in Pala- 
stina besitzen wir die Beschreibung eines Gemaldes im 
Winterbade zu Gaza, das die Machte des Kosmos in 
allegorischen Gestalten darstellte —wie wir iibrigens 
gerade aus Gaza auch die Beschreibung eines ganzen 
spatantiken Gemaldezyklus in Prosa erhalten haben. 
Ein groBartiges episches Gedicht aber ist das, welches 
Paulus Silentiarius wahrscheinlich am 6. Januar 563 
vor Kaiser Justinian, dem Patriarchen von Konstan- 
tinopel und dem ganzen Hof zur Feier der eben wieder 
hergestellten Kirche der Hagia Sophia vorgetragen hat. 
Eben die »groBe Kirche baut sich dain Versen vor uns 
auf, nachdem vorher kurz die Geschichte ihres Ein- 
sturzes mitgeteilt ist — sie war, 537 eingeweiht, durch 
ein Erdbeben schwer beschadigt worden — sowie der 
kaiserliche Entschlu8 zum Wiederaufbau. Da sehen 
wir die Halbkuppeln und die groBe Kuppel mit ihren 
40 Fenstern, die Saulen und Bogen, Pfeiler und Hal- 
len, die Emporen und die Vorhalle, erfahren von der 
Pracht der Ausstattung und den Wundern der Be- 
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leuchtung. Ein zweiter Teil beschreibt noch den neuen 
Ambon, den héchst kunstvollen Aufbau in der Mitte 
des Raumes, von dem her »das Volk die Geheimnisse 
des gottlichen Worts hort«. — Ekphrasis nannten wir 
mit dem antiken Kunstausdruck solche Kunstbeschrei- 
bung. Bis in Homers Zeiten geht sie zuriick. Zwar 
seine Beschreibung des Schildes des Achilleus malt 
ein Gebilde dichterischer Phantasie, aber schon das 
unter Hesiods Werken erhaltene Stiick ‘Der Schild’ 
des Herakles (s. S. 40) fihrt ein Kunstwerk der Wirk- 
lichkeit vor. So konnen wir dieses Motiv tiber mehr 
als zwolf Jahrhunderte verfolgen. 

Hellas, sagten wir, ist das Reich der Form, und das 
haben wir ja gerade als echt hellenisch erkannt: die 
einmal gefundene Form nicht leicht wieder preiszu- 
geben; auch darauf beruht die Starke und die Schwa- 
che der hellenischen Literatur, auch die gar nicht in 
Worte zu fassende Bedeutung dieser Literatur fiir die 
Weltgeschichte des Geistes. Denn es ist ja wahr, was 
der Verfasser der Schrift ‘Vom Erhabenen’! sagt: ihr 
Wert bleibt bestehen — solange 


Als das Wasser noch rinnt und die Baume bliithen, die hohen, 

Als sich die strahlende Sonne erhebt und der Schimmer des 
Mondes 

Und die Fliisse noch str6men und Meeres Wellen noch 
rauschen. 


Die Beziehungen der nichtchristlichen griechischen 
Literatur zur christlichen sind zwar hier oft beriihrt 
worden, aber eine Darstellung der eigentlich christ- 


1c. 36; die beiden letzten Verse fiigt Diog. Laert. I 89 
(s. S. 481) aus unbekannter Quelle hinzu. 
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lichen Literaturformen! zu geben, dazu ist hier nicht 
der Ort. Es ist aber notwendig, da8 man sich stets 
wenigstens den allgemeinen Entwicklungsgang vor 
Augen halt, denn das heidnische und das christliche 
Schrifttum sind nicht voneinander zu trennen. Wir 
miissen also das folgende gegenwartig haben. 

Dem 1. Jahrhundert n. Chr. entstammen die Send- 
schreiben des Paulus, etwa 53-64 geschrieben, echte 
Briefe an die Gemeinden; ahnlichen Wesens sind die 
der Bischéfe Clemens von Rom und Ignatios von An- 
tiocheia aus den Zeiten um die erste Jahrhundert- 
wende. Literarische Episteln, wie z. B. der Jakobus- 
brief, treten bald dazu. Die Apokalypse des Johannes 
ist unter Domitian geschrieben, mit Benutzung alterer 
Vorlagen; gesattigt mit altjiidischen und heidnischen 
Vorstellungen, lebt die Apokalyptik dann bis ins Mit- 
telalter, bis auf Dante, weiter. Um die Wende des 
1. Jahrhunderts zum 2. empfangen die Evangelien 
ihre uns iberkommene Form; das vermutlich juingste, 
das Johannesevangelium, sagt selbst am Hingang, 
wieviel es hellenischer Philosophie verdankt: es stellt 
seinen Logos dem Heraklitisch-Stoischen gegenuber. 
Die Apostelgeschichte, eigentlich *Taten der Apostel’, 
folet der Weise griechischer Historie hellenistischer 
Zeit. Andere Apostelgeschichten, Martyrien, Heili- 
genlegenden, christliche Romane treten in der Folge- 
zeit immer neu hervor. Apologeten, d. h. Verteidiger 


1 Sie findet man fiir die altere bei P. Wendland, Die hel- 
lenist.-rém. Kultur..., Die urchristl. Literaturformen® 
(1912), fiir die gesamte bis Eusebios inA.HarnacksGeschichte 
d. altchr. Lit. (1893 ff.) ; uniibertroffen aber ist gerade in der 
Zusammenschau yon Hellenentum und Christentum die 
Literaturgeschichte von Wilamowitz. Lehrreich und schon 
H. Usener, Vortrage u. Aufs. (1907) S. 189 ff. 


494 Die nachklassische Zeit 


des Christentums gegen Heiden und Juden, veréffent- 
lichen Schriften seit der Mitte des 2. Jahrhunderts. 
In dieser Zeit wird Alexandreia, die Erhalterin der 
Wissenschaft, auch Mutter einer kirchlichen wissen- 
schaftlichen Lehre, die sich zunachst im Austausch 
mit der neuplatonischen Philosophie entwickelt. Von 
ca. 190-202 ist dort T. Flavius Clemens, ein Grieche, 
an der Schulleitung beteiligt, er, der Christentum und 
Hellenentum in seiner Person und seer Lehre zu 
vereinigen sucht. Sein Schiiler, der groBe Gelehrte 
und Lehrer, Theologe und Philologe Origines (185— 
254), ist auf diesem Wege weitergegangen; auf ihn 
wie auf Clemens haben Platonische und Stoische Ge- 
danken tief eingewirkt. Aber die Kirche hat ihm bald 
die Anerkennung versagt, ja ihn verketzert. Als Wis- 
senschaftler ist der wahre Nachfolger des Origines 
Kusebios (ca. 260-340), Bischof von Caesarea, der Kir- 
chenlehrer und Kirchenhistoriker, der Verfasser der 
Chronik vom Anfang der Welt bis auf 325 n. Chr.; 
seine 25 Biicher gegen Porphyrios (s. S. 483) sind ver- 
lorengegangen. Basileios der GroBe, seit 570 Metropo- 
lit von Caesarea, ist ein Schiiler des Libanios (s. S. 465) 
gewesen und hat dann in Athen studiert. Der gewal- 
tig-kihne Prediger Johannes Chrysostomos (ca. 544— 
407) ist durchaus Zogling der antiken Rhetorik, aber 
leidenschaftlich bekampft er wie Juden und Ketzer, 
so auch die Lehren des Libanios und dessen Schiilers 
Julian. 

In den poetischen Gattungen ist der Zusammenhang 
von Christentum und Hellenentum besonders greif- 
bar. Ein Gregor von Nazianz (330-390), Schiiler des 
Sophisten Himerios, den Julian nach Konstantinopel 
rief, hat zwar den Apostaten noch nach seinem Tode 
mit Ingrimm vertfolgt, aber in seinen wberaus zahl- 
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reichen, zuweilen ganz persénlichen Dichtungen be- 
dient er sich meist antiker Formen. Friedlich ordnet 
sich in der schon 6fter genannten Epigrammsamm- 
lung der Anthologia Palatina sein Epigrammbuch den ° 
anderen, heidnischen ein. Da moge denn auch hier 
zum SchluB der erste Teil eines seiner Hymnen 
(I 34in Mignes Sammlung) stehen : wenn man ihn mit 
den friither angefiihrten Zeushymnen des Kleanthes, 
Kallimachos und Arat vergleicht, so wird der Zusam- 
menhang mit dem Vergangenen ebenso deutlich wer- 
den wie der neue christliche Ton: 


Dir sei Preis, du Konig von allem, von allem der Schopfer, 
Dir sei Preis! Die Gedanken und alles Sichtbare weckst du 
Durch deinen Wink; was friiher nicht war, du bringst es 
zum Lichte. 

Deinen Thron umgeben geschaftig heilige Singer, 
Myriaden zur Rechten und Tausende wieder zur Linken, 
Englischen Heeres feuriger Chor, von ewig unsterblich, 
Erstgeborene Schar, und der Reigen leuchtender Sterne. 
Geister gottlich erhabener Menschen und Seelen Gerechter, 
Alle sind sie vereint und umgeben dienend den Thron dir. 
Frohen Gemiits, doch zitternden Herzens singen sie ewig, 
Stimmen den heiligen Lobgesang an, der nimmer versieget: 
Dir sei Preis, du Kénig von allem, von allem der Schépfer! 


SSSSSSSSSsSssesese eee eee eee 


ANHANG 


ZUR UBERLIEFERUNG DER GRIECHISCHEN 
LITERATUR 


Geschichte der Literatur ist eigentlich Geschichte des 
»Niedergeschriebenen«, wobei freilich zu bemerken 
ist, daB das Wort litteratura in unserem Sinne un- 
klassisch ist. Da erheben sich am Schluf8 unserer 
Literaturgeschichte einige allgemeinere Fragen, 
solche nach dem Umfang des erhaltenen griechischen 
Schrifttums und der Form seiner Uberlieferung. 

Fragt man nach dem Verhialtnis des uns Uberkom- 
menen zum Verlorengegangenen, so mu man sagen, 
daB uns nur ein ganz geringer Bruchteil tiberliefert 
ist, sicherlich viel weniger als ein Zehntel. Einer der 
wichtigsten F'aktoren fir die Bewahrung eines Au- 
tors war, worauf wir schon wiederholt hingewiesen 
haben, der Unterricht an Schule und Hochschule; 
andererseits ist die Feindschaft der Kirche manchem 
verderblich gewesen. In den byzantinischen Zeiten 
hat dann Mange] an Liebe und an Verstandnis vieles 
zugrunde gehen lassen. So ist uns zwar sehr vieles 
Vorziigliche, gewif das Hervorragendste, erhalten ge- 
blieben, aber dazu auch Minderwertiges, und manches 
andere Vorziigliche, wie Sappho und Menander, 
Demokrit und die Jugendschriften des Aristoteles, ist 
uns entschwunden. Der Umfang des erhaltenen grie- 
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chischen Schrifttums ist aber sehr viel gréBer als der 
des lateinischen. Dafiir ist nicht der Grund, daB die 
Romer soviel spater zu geistiger Reife gelangt sind als 
die Hellenen, sondern, da eben diese vor allen Vél- 
kern zu literarischer Schépfung begnadet waren. 
Zuweilen hért man die Frage, ob wir wohl Original- 
manuskripte antiker Schriftsteller besitzen, wie wir 
sie z. B. noch von dem mittelalterlichen Philosophen 
Nicolaus Cusanus (d. h. aus Kues a. d. Mosel; geb. 
1401) haben und wie sie seit dem 19. Jahrhundert von 
groBen Dichtern und Philosophen systematisch in 
Archiven gesammelt werden. Das ware freilich fiir 
das Altertum ein sonderbarer Gliicksfall, und fiir die 
bekannten Schriftsteller der alten Zeit muB die Frage 
verneint werden. Immerhin besitzen wir aber z. B. 
von einem unbekannten griechischen Historiker des 
2. Jahrhunderts n. Chr. wahrscheinlich eine eigen- 
handig geschriebene, von ihm selbst durchkorrigierte 
Manuskriptseite?: er berichtet darauf in ionischer 
Mundart wber die Belagerung von Rhodos im Jahre 
304 v. Chr. Und in der Bibliotheca Marciana zu Ve- 
nedig liegen die — allzu breit abgefaBten — Homer- 
kommentare des Erzbischofs Eustathios von Thessa- 
lonike (gest. ca. 1190), geschrieben von seiner eigenen 
Hand, teilweise auch noch das Konzept dazu. 

Aber nun wollen wir uns die Schicksale eines antiken 
Buches von seinem Entstehen bis auf unsere Zeit kurz 
vergegenwartigen. 

Homers Epen sind nach unserer Ansicht bereits vor 
700 v. Chr. aufgeschrieben gewesen?. Als Schreibstoff 


1 Vel. Sitzungsber. d. Berliner Akademie 1918, S. 752 und 
dazu W.Schubart, Das Buch bei den Griechen und R6- 
mern? (1921) S. 91, ein Werk, das sehr zu empfehlen ist. — 
* Vel. Fr. Dornseiff im Hermes LXXIV (1939) 209. 
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fiir sie ist ebenso Tierhaut (Leder), ein weitverbrei- 
tetes Schreibmaterial, denkbar, wie Papyrus, der in 
Agypten aus dem Stengel der damals dort allein 
wachsenden Papyrusstaude gewonnene, dann nach 
Griechenland eingefiihrte Schreibstoff. Man zer- 
schnitt den Stengel in moglichst breite Streifen, legte 
diese in zwei Schichten quer tibereinander, klebte, 
preBte und glattete sie und erhielt so eine Unterlage, 
die mit der Rohrfeder vorziiglich, aber sogar auch 
mit unserer Stahlfeder beschreibbar ist. Aus Agypten 
kennen wir solche Papyri schon aus dem 3. Jahr- 
tausend v. Chr., literarisch bezeugt ist aber die Ein- 
fuhr in Griechenland erst fiir das 5. Jahrhundert 
v. Chr., was aber keineswegs gegen viel friuheren 
Import spricht. Der alteste erhaltene griechische Pa- 
pyrus stammt aus der Zeit Alexanders des GroBen 
(s. S. 208). In Pergamon hat man, als Agypten einmal 
die Papyrusausfuhr sperrte (Plinius XIII 70), die Ver- 
wendung der Tierhaut als Schreibstoff vervoll- 
kommnet, daher hat man diese spater charta Per- 
gamena = Pergament genannt. Es wurde in der 
Folgezeit neben dem Papyrus sehr viel verwendet, 
war auch noch weit haltbarer als er. Papyrusstauden 
wachsen heute frei auBer in Abessinien nur noch am 
Kyane-FluBchen (Fiume Ciani) etwas stidlich von 
Syrakus, wo sie, bis 6m hoch, griin aus blauem 
Wasser emporsteigen; die Araber sollen sie dorthin 
gebracht haben. Von hier hat man die Pflanzen in 
neuerer Zeit hie und da in 6ffentlichen Garten des 
Siidens angesiedelt, z. B. auch an der Arethusaquelle 
in Syrakus. Man kann dort auch jetzt noch als Probe 
hergerichtete Papyrusblatter kaufen. — Im allge- 
meinen schrieb man mit einer aus Ru& gewonnenen, 
tiefschwarzen Tinte, die sich ebenso vorziiglich hielt 
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wie der Schreibstoff; erst seit byzantinischer Zeit 
benutzte man eine braunrote, metallische Tinte. 
Auch rote Tinte kommt schon damals vor. — Fiir Ent- 
wirfe, Notizen, Briefe, Schuliibungen verwandte 
man seit alters auch Tafeln aus Holz, die geweibt 
oder gewachst waren; in die mit Wachs tiberzogenen 
schrieb man mit einem Griffel. 

Das Buch hatte zuerst die Form einer Rolle. Das 
Papyrusblatt wurde bis zu 10m lang und dariiber 
hergestellt, an Breite im Kleinformat unter 20 cm, 
im GroBformat bis an 40 cm; sehr iiblich war eine 
Buchrollenhéhe von 20-30 cm. Man schrieb in Kolum- 
nen, die senkrecht nebeneinander, quer zur Blattlange 
standen. Aufbewahrt wurden die fertigen Rollen — 
griechisch genannt Kylindros, lateinisch Volumen — 
zu mehreren in runden Schachteln. Nach neuer Er- 
kenntnis! hat es aber mindestens schon seit dem 
2. Jahrhundert n. Chr. auch Papyruscodices — und 
dann wohl auch solche aus Pergament — gegeben, 
d. h. Biicher von der bei uns iiblichen Form mit Ein- 
band. Doch lebt die Rolle noch heute in der byzan- 
tinischen Liturgie fort. 

Das vom Autor selbst geschriebene oder diktierte 
Werk wurde immer wieder abgeschrieben, von ein- 
zelInen oder bei geschaftsmaBiger Vervielfaltigung 
von einer gréBeren Zahl nach Diktat; ein Autoren- 
recht ab es nicht. Uber Biicherpreise in klassischer 
griechischer Zeit wissen wir nur, was bereits S. 93 
erwahnt wurde: daB um 400 v. Chr. eine — wohl 
nur kurze — Schrift des Naturphilosophen Anaxagoras 
in Athen (héchstens) eine Drachme kostete (Platon 
Apol. p. 26). Diesen Geldwert in dem unsrigen aus- 
zudriicken, ist schwierig; als Anhalt aber mége gelten, 
1 Vgl. die Zeitschrift Gnomon IX (1933) 539. 
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daB damals eine halbe Drachme der Mindestsatz fiir 
die Bekéstigung an einem Tage war, denn soviel 
erhielt seit Kleon (gest. 422) der Geschworene als 
Tagesgeld. — Wieviele Fehler sich bei dem freien Ver- 
vielfaltigungsrecht trotz nachfolgender Korrektur ein- 
schleichen, wieviele willkiirliche Anderungen dabei 
gemacht werden konnten, ist klar. Auf die Bedeutung 
der alexandrinischen Philologie fiir die Reinigung, 
Neufestsetzung und Erklarung der altklassischen 
Texte wurde schon S. 427 hingewiesen. Wir heute 
miissen mehr bewundern, daB uns die Worte der 
Alten so viele Jahrhunderte hindurch treu bewahrt 
worden sind, als beklagen, daB die Texte hie und da 
entstellt vorliegen. 

Welchen Zuwachs unsere Kenntnis der hellenischen 
Literatur durch Papyrusfunde erhalten hat, davon 
spricht unsere Literaturgeschichte wiederholt. Die 
Blatter stammen alle aus Agypten, wo sie durch die 
Trockenheit der Luft und des Sandes erhalten ge- 
blieben sind. Seit dem 19. Jahrhundert werden die 
Papyrusfunde wissenschaftlich bearbeitet, mit immer 
vollkommenerer Technik; es hat sich sogar neben der 
Philologie eine besondere Wissenschaft der Papyrus- 
kunde gebildet. Besondere Verdienste um die Heraus- 
gabe von Papyri, ihre Entzifferung und Deutung, 
haben englische Forscher, in steigendem MaB8e aber 
auch deutsche und italienische. Jenes schon ge- 
nannte alteste Buch, jetzt Eigentum des Berliner 
Alten Museums, ist durch Ulrich von Wilamowitz- 
Moellendorff(1848—1931) veroffentlicht worden, dessen 
Name auf diesen Blattern schon oft erschienen ist; 
er hat uns auch zuerst die Uberlieferungsgeschichte 
der antiken Handschriften als ein Stick Kultur- 
geschichte verstehen gelehrt. Heute besitzen viele 
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Museen und Universitatsbibliotheken Papyri; es gibt 
solche in agyptischer, koptischer (spatigyptischer), 
griechisch-lateinischer und arabischer Sprache. Die 
Berliner Papyrussammlung allein zahlt iiber 15000 
Nummern. AuBer den literarischen griechischen 
Papyri gibt es tiberaus viele Akten, Urkunden, Briefe, 
Rechnungen u. a. 

Einen literarischen Papyrus aus der Zeit um 200 
v. Chr. zeigt nebenstehende Abbildung'. Es ist der 
Schlu8 einer zu gutem Teile erhaltenen, einst etwa 
7/2m langen Rolle, die Platons Symposion enthalt, 
und der abgebildete Text gibt die Szene wieder, die 
S.191 u. 289 geschildert ist. Man sieht, die Worte sind 
in unverbundenen, gut zu lesenden Buchstaben ge- 
schrieben, ohne Wortabteilung, die nicht wblich war, 
ohne Akzente und Angabe des Spiritus (Hauchlautes), 
aber mit Interpunktion. Hier und da bemerkt man, 
daB der Schreiber oder ein Korrektor Worte durch 
Uberschreiben verbessert oder nachgetragen hat. 
Rechts am Rande steht der Titel: Platonos Symposion. 
Er befindet sich auf dem Original ungefahr in Seiten- 
mitte, denn die Kolumne hat dort nach oben noch 
19 Zeilen mehr. 

Vor der Kenntnis der neuen Funde waren die in 
Bibliotheken gesammelten mittelalterlichen Hand- 
schriften unsere einzige Quelle; bei weitem unsere 
wichtigste sind und bleiben sie. Das sind die Nach- 
fahren verlorengegangener antiker Handschriften, 
die immer wieder abgeschrieben wurden. Kirchen- 
fiirsten wie der Patriarch von Konstantinopel Photios 
(820-897), sein Schuler Arethas, Erzbischof von Cae- 
1 Verdffentlicht in The Oxyrhynchos Papyri von Grenfell- 


Hunt V (1908) Tafel VI; Oxyrhynchos, ein griechisches 
Dorf im Fajim, ist eine Hauptfundstitte fiir Papyri gewesen. 
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sarea, und viel spater noch der schon erwahnte 
Eusthatios traten mit Eifer fiir die Erhaltung der 
noch vorhandenen Bicherschatze ein; von Photios 
besitzen wir sogar die Beschreibung des Teiles einer 
groBen Bibliothek, die man »das wichtigste literar- 
historische Werk des Mittelalters« genannt hat (Krum- 
bacher). 

Gerade das Jahrhundert des Photios, das 9. n. Chr., 
hat auch wichtige Verdnderungen in der Biicher- 
herstellung gebracht. Seit dieser Zeit bedient man 
sich des aus Lumpen hergestellten Papiers, das billi- 
ger als Papyrus und Pergament, freilich auch lange 
nicht so haltbar war. Die Araber hatten seine Her- 
stellung wahrscheinlich von den Chinesen gelernt. 
Es verdrangte nun den Papyrus, dann auch allmah- 
lich das Pergament. Aber dieser kostbare Schreibstoff 
war sogar mehrmals zu benutzen: man konnte die 
erste Schrift abwaschen oder abschaben und das Per- 
gament dann wieder beschreiben ; »Palimpsest«, d. h. 
das wieder Abgeschabte, nannte man es daher. Um 
ein Beispiel zu nennen: in der Bibliothek der Univer- 
sitat Leiden liegt als Nummer 60A eine Handschrift 
mit dem Text einiger unbedeutender Kirchenschrift- 
steller, aber darunter erkennt man an vielen Stellen 
Reste einer Schrift des 10./11. Jahrhunderts, und 
diese gibt (uns schon bekannte) Teile der Tragédien 
des Sophokles wieder. Mit Hilfe ultravioletter Strah- 
len (unter der Quarzlampe) kann man solche Schrift 
neuerdings leichter entziffern. 

Weitere Anderungen, die das 9. Jahrhundert brachte, 
waren folgende. Von jetzt an zeigt die Buchschrift 
einen anderen Charakter. Man nennt sie heute Mi- 
nuskel, denn sie weist statt der alteren Unziale (uncia 
lat. der Zoll) oder Maiuskel, wie sie der abgebildete 
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Papyrus hat, sogenannte kleine Buchstaben auf und 
ist zadem eine echte Kursive, d. h. eine liegende, die 
Buchstaben verbindende Schrift. In den folgenden 
Jahrhunderten hat sie noch mancherlei Wand- 
lungen durchgemacht, und nach ihrem Schrift- 
charakter kann man die Handschriften ungefahr 
datieren. Die friihen Drucke griechischer Texte von 
den 90er Jahren des 15. Jahrhunderts an, da Aldus in 
Venedig und Froben in Basel die ersten griechischen 
Drucke herausbrachten, bis ans Ende des 17. Jahr- 
hunderts lehnten sich in den Buchstabenformen ganz 
eng an die der ihnen zeitlich nachststehenden Hand- 
schriften an, ebenso wie es die ersten deutschen 
Drucke taten, welche die sogenannten gotischen 
Buchstaben der Handschriften weiter verwandten. — 
AuBerdem wurde seit dem 9. Jahrhundert die Ver- 
wendung der Lesezeichen — Akzent, Spiritus, Apo- 
stroph u.a. — obligatorisch, und sie haben sich auch 
in unseren gedruckten Texten bis heute erhalten. 

Im fritheren ostrémischen Reich gibt es heute nur 
noch wenig Bibliotheken mit antiken griechischen 
Bucherschatzen, so z. B. in den Kléstern auf dem 
Berge Athos und der Insel Patmos, auch in Kon- 
stantinopel. Bei weitem das Meiste und das Wert- 
vollste ruht in den Bibliotheken Italiens, vor allem in 
der des Vaticans, in der Laurentiana zu Florenz, der 
Marciana in Venedig und der Ambrosiana in Mailand. 
In Deutschland verfiigen die Staatsbibliotheken von 
Miinchen und Wien iiber die umfangreichsten 
Sammlungen. Im ganzen soll es mehr als 20.000 
mittelalterliche griechische Handschriften geben; 
sehr zahlreich sind z. B. die Homer- und die Sopho- 
kleshandschriften. Bei den meisten groBen Biblio- 
theken kann sich der wissenschaftliche Arbeiter 
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Codexphotographien Weil auf Schwarz bestellen, 
die nicht teuer sind: er besitzt dann sozusagen seinen 
eigenen Codex. Die Herausgabe eines antiken Autors 
erfordert die Kenntnis der Uberlieferung in ihrer 
Verastelung und Verzweigung, damit man auf diese 
Weise riickschlieBend dem Originaltext méglichst 
nahe kommen kann. Um das wieder am Beispiel der 
Sophoklesiiberlieferung klar zu machen: es lassen 
sich in ihr zwei Typen unterscheiden, von denen der 
eine durch eine Handschrift der Laurentiana etwa 
aus dem friihen 11., der andere durch eine in Paris 
befindliche aus dem 13.Jahrhundert dargestellt 
wird; dazu aber gibt es eine sehr groBe Anzahl noch 
nicht geniigend durchforschter anderer, meist aus 
dem 14./15. Jahrhundert stammender Codices, in 
deren Text oder auch Scholien (vgl. S. 428) noch 
gute Lesarten verborgen sein kénnen. Mit einer 
solchen Prifung der Handschriften ist immer zu- 
gleich der Versuch verbunden, Fehler der Uber- 
lieferung zu verbessern, vor allem aber ganz allge- 
mein das Bemiihen, den wahren Sinn der Worte des 
Schriftstellers, seme eigentliche Absicht zu treffen. 
Diese wissenschaftliche Aufgabe ist eine unendliche, 
sie wird jeder Philologengeneration neu gestellt. 
Haben wir aber so von der literarischen Uber- 
lieferung gesprochen, so diirfen wir auch nicht die 
unliterarische vergessen, die zuweilen nicht weniger 
stetig ist als jene. Durch sie werden vor allem Sage 
und Marchen, Fabel und Ratsel weitergegeben, von 
Mund zu Mund, von Volk zu Volk!. Noch heute er- 
zahlt man sogar bei den Tschuanaleuten in Siid- 
afrika von einem Knaben, der einem Erwachsenen 
1 Zum Folgenden s. Verf., Hermes LXXIV (1939) 224; 
R. Kipling, Kim, deutsche Ausgabe, S. 49. 
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das Ratsel aufgibt: »Vater ist auf die Jagd gegangen, 
er wird mit dem Wild heimkehren, das er nicht sehen 
wird; das Wild, das er toten wird, wird er im Felde 
zurucklassen.« Das ist beinah wértlich das gleiche, 
wie es ionische Fischerjungen vor Jahrtausenden dem 
Vater Homer aufgegeben haben (die Jagdbeute sind 
die Lause am eigenen Korper!); so berichtet schon 
das S. 10 erwahnte Volksbuch vom Leben Homers. 
Noch heute raunt man in Indien von dem »letzten 
der Erhabenen«, der dort Strafen gepflastert und 
Zisternen angelegt habe, »Sikander Julkarn«: das ist 
kein anderer als Alexander der GroBe. 
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8. Jahrh.., 
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um 700 


jes Aelanal ae 
1. Halfte 


676/3 

648 (5. IV.) 
7. Jahrh., 
2. Halfte 
um 600 
594/3 

585 (28. V.) 
561-28 


um 500 
498—46 


494 
490 
480 


Beginn der Olympiadenaufzeichnung 


val 


Ilias fertiggestellt 
Hesiod 


Kolonisation am Schwarzen Meer ; Argonau- 
tenepos, Odyssee 


Sieg Terpanders an den Karneen Spartas 


Sonnenfinsternis, von Archilochos erwahnt 


sog. 2. Messenischer Krieg; Tyrtaios 

Alkaios und Sappho 

Solons Archontat 

Sonnenfinsternis, von Thales vorausgesagt 

Peisistratos der Tyrann; Anakreon 

Kleinasien durch Kyros persisch 

1. Tragddienauffiihrung des Thespis in 
Athen; in Megara Theognis 

‘ertreibung des Hippias ; danach Begriindung 
der attischen Demokratie 

Hekataios und Heraklit von Milet 

Pindar wirkend; etwa gleichzeitig Bak- 
chylides 

Milets Zerstorung 

Schlacht bei Marathon 

Schlacht bei Salamis 
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415-13 


Auffihrung der ‘Phonizierinnen’ des 
Phrynichos 


Auffiihrung der ‘Perser’ des Aischylos 

1. tragischer Sieg des Sophokles 

Auffiihrung der ‘Sieben’ des Aischylos 

Kampf um die Bedeutung des Areopags 

Auffiihrung der ‘Orestie’ des Aischylos 

1. tragischer Sieg des Euripides 

Perikles griindet Thuriot ; Herodot daran be- 
teiligt ; 

Pertkles alljahrlich zum Strategen gewéhlt 

Sophokles Schatzmeister des Attischen 
Seebundes 

Auffiihrung der ‘Antigone’. des Sophokles 

Auffiihrung der ‘Alkestis? des Euripides 

Auffiihrung der ‘Medea’ des Euripides 

Peloponnesischer Krieg 

Auffiihrung des ‘Oidipus’ des Sophokles 

Perikles gest. 

Auffiihrung des ‘Hippolytos’ des Euripides 

Platon geb. 

Auffiihrung der ‘Acharner’ des Aristo- 
phanes; im nachsten Jahr die ‘Ritter’ 

Auffiihrung der ‘Wolken’ des Aristo- 
phanes 

Auffthrung der ‘Wespen’ des Aristo- 
phanes 

Friede des Nikias; Auffiihrung der ‘Hike- 
tiden’ des Euripides und des ‘Friedens’ 
des Aristophanes 


Sizilische Expedition 
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—— 


415 Auffiihrung der ‘Troerinnen’ des Euripi- 
des und der ‘Végel’ des Aristophanes 

415-4 Dekeleischer Krieg 

412 Auffiihrung der ‘Helena’ des Euripides 

409 Auffiihrung des ‘Philoktet’ des Sophokles 

408 Auffiihrung des ‘Orest’ des Euripides 

406 Euripides und Sophokles gest. 

405 Auffiihrung der ‘Frosche’ des Aristopha- 
nes, der ‘Aulischen Iphigenie’ und der 
*Bakchen’ des Euripides 

404 Schleifung der Langen Mauern 

nach 403 Thukydides gest. 

401 Auffiihrung des ‘Oidipus auf Kolonos’ des 
Sophokles 

399 Sokrates gest. 

388 Auffiihrung des ‘Plutos’ des Aristophanes 

um 587 Griindung der Platonischen Akademie 

384 Aristoteles geb., Demosthenes geb. 

359-36 Philipp Kénig von Makedonien 

nach 355 Xenophon gest. ; 

547 Platon gest. 

338 Schlacht bei Chaironeia; Isokrates gest. 

336-23 Alexander der GroBe Konig 

352 Griindung Alexandreias 

nach 330 Aischines gest., Ephoros gest. 

322 Aristoteles gest. 

522 Demosthenes gest. 


nach 520 Theopomp gest. 

nach 310 Griindung der Stoischen Schule 

506 Griindung der Epikureischen Schule 
um 293 Menander gest. 


| sas.2e 
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Ptolemaios I. Soter 


Ptolemaios I. Philadelphos ; unter ihm Kal- 
limachos (bis nach 245), Theokrit, Arat, 
Apollonios Rhodios tatig 


Timaios gest. 

Ptolemaios II. Euergetes 

Ptolemaios IV. Philopator 

Eroberung von Syrakus, Archimedes gest. 
Eratosthenes gest. 


Schlacht bei Pydna; Polybios rémischer 
Geisel 


Zerstorung von Karthago und Korinth 
Poseidonios in Rhodos wirkend 
Verwistung Athens durch Sulla 
Octavian: Augustus 


Dionys von HalikarnaB tatig 


ZEITWENDE 
Augustus gest. 
Tiberius — Nero 
Strabon gest. 
Plutarch geb. 
Paulus gest. 
die Flavier 
Nerva und die Adoptivkaiser 
lehrt Epiktet 
Dions Rede in Olympia 
Plutarch gest. 


Ptolemaios der Astronom tatig 


Arrian, Appian, Pausanias, Lukian, Ari- 
steides, Galen tatig 
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180 
193-284 
um 215 
um 220 
gegen 235 
254 

270 
nach 300 
312 

So7 

340 
361-5 
374 

390 

395 
nach 400 
um 460 
527-65 
529 
nach 550 
565 


Mark Aurel gest. 

die Soldatenkaiser 

Clemens Alexandrinus gest. 

Philostrats ‘Apollonios von Tyana’ 

Cassius Dio gest. 

Origines gest. 

Plotin gest. 

Porphyrios gest. 

Konstantins Sieg iiber Maxentius am Ponte 
Molle 

Konstantins Taufe 

Eusebios gest. 

Julian Kaiser 

Basileios der GroBe gest. 

Gregor von Nazianz gest. 

letztes Fest in Olympia; Libanios gest. 

Musaios 

Nonnos 

Justinian Kaiser 

SchheBung der Philosophenschule in 
Athen; Simplikios tatig 

Prokop gest. 


Einwethung der erneuerten Hagia Sophia; 
das Gedicht des Paulus Silentiarius 
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VERZEICHNIS UND ERLAUTERUNG 
DER ABBILDUNGEN 


HOMER Titelbild 
In hellenistischer Zeit (3./2. Jahrh. v. Chr.) wurde — wohl 
fiir eine Bibliothek — eine spiiter sehr beriihmte Homer- 
herme geschaffen, von der wir eine ganze Anzahl Kopien 
besitzen, z. B. in Rom, Neapel, Sanssouci (von Friedrich 
dem Groen angekauft) und in der friiheren GroBherzog- 
lichen Bibliothek zu Schwerin. Diese letzte gibt unsere 
Abbildung wieder, weil sie besonders gut erhalten ist und 
nicht nur wie die anderen die Blindheit des Greises mit 
grofem Realismus darstellt, sondern durch eine besondere 
Erhebung des Kopfes und der Brauen zugleich seine dichte- 
rische Begeisterung ausdriickt. Vgl. S. 35. 


KRIEGERS ABSCHIED Nach S. 108 


Bild von einer rotfigurigen, 45 cm hohen, 32 cm breiten 
Vase, einem sogenannten »Stamnos«, d. h. Krug, Periklei- 
scher Zeit, jetzt in der Miinchner Vasensammlung. Das 
‘Madchen hat dem jungen Krieger den Abschiedstrunk ein- 
geschenkt; Vater und Mutter, diese die Hand zum GruB 
erhoben, stehen dabei. Auch ftir dieses Stiick attischer 
Handwerkskunst gilt Winckelmanns Charakteristik der 
groBen klassischen Epoche: »edle Einfalt und stille GroBeu. 


KOPF AISCHYLEISCHER ZEIT Nach S. 128 
Dieser im Kapitolinischen Museum zu Rom aufbewahrte 
Kopf wird nicht selten »Aischylos« genannt (auch der Dich- 
ter hatte nach der Uberlieferung einen kahlen Schidel), 
jedenfalls stellt er — in einer spiiteren Kopie — einen GroBen 
seiner Epoche dar und einen GroBen des Geistes (vgl. S. 120). 
Die Herme, in die der Kopf eingelassen ist, stammt erst 


aus neuerer Zeit. 
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SOPHOKLES IM HOHEN ALTER Nach S. 144 


Wahrend die oft abgebildete Statue aus dem Lateran ein 
sehr idealisiertes Bild des Dichters wiedergibt — zudem hat 
ihr Gesicht stark erganzt werden mussen —, kommt ein 
anderer Kopf, von dem hier ein im Britischen Museum 
zu London befindliches Exemplar abgebildet ist, vielleicht 
dem von Sophokles’ Sohn Jophon nach dem Tode des 
Vaters errichteten Bild nahe, das von den wahren Ziigen 
des greisen Dichters kiindet; dazu s. S. 145. Der Hermen- 
schaft ist auch hier unantik. 


EURIPIDES Nach S. 176 


Zu dem Bilde vgl. S. 166. Die zahlreichen noch erhaltenen 
Wiederholungen des Kopfes gehen auf ein Portrat des 
Dichters zuriick, das bald nach seinem Tode, etwa um 
400, geschaffen worden ist, ihn aber nicht im héchsten 
Alter, sondern noch in seiner reifen Zeit darstellt. So etwa 
sah der Schépfer der ‘Medea? und des ‘Hippolytos’ aus. Die 
hier wiedergegebene Herme, die wertvollste unter jenen 
Kopien, schon im Renaissancezeitalter Eigentum des Hauses 
Farnese, heute 1m Neapler Nationalmuseum, trigt als ein- 
zige die antike Inschrift »Euripides«. 


DEMOSTHENES Nach S. 256 


Die Abbildung zeigt den Kopf der im Vatikan befindlichen, 
etwa 2 m hohen Marmorstatue des Demosthenes in Seiten- 
ansicht; man fihrt diese letztlich auf das ihm 280 in Athen 
errichtete Bronzestandbild (s. S. 264) zuriick. Die Statue 
als Ganzes stellt den Redner dar, der mit verschrankten 
Hinden dasteht, ein Bild zugleich des Kampfes und der 
Entsagung; der Kopf verstarkt diesen Eindruck: das sorgen- 
volle Gesicht mit seinen tiefen Falten auf der Stir und 
um den Mund spricht von den Kaimpfen, die zu fiihren er 
berufen war. 


POSEIDONIOS Nach S. 420 


Die im Neapler Nationalmuseum befindliche Biiste wird 
durch die Inschrift auf dem Mantel als »Posidonios« be- 


Verzeichnis und Erléuterung der Abbildungen 513 


zeichnet. Kopie eines offenbar noch zu seinen Lebzeiten 
(s. S. 419f.) verfertigten Originals, gibt sie—vor allem durch 
Stirn und Mund — einen bedeutenden Eindruck von dem 
Philosophen und Redner. 


PARIS UND HELENA, POMPEIANISCHES WAND- 
BILD Nach S. 436 


Das heute kaum noch zu erkennende Bild trigt im Neapler 
Museum die Nummer 9002. Die der Abbildung zugrunde 
legende Kopie, aus dem Jahre 1829 stammend, ist jetzt 
im Besitz des Verfassers und wird hier zum erstenmal ver- 
offentlicht; durch sie wird die von G. Rodenwaldt, Kompos. d. 
Pomp. Wandgem. S. 128 veréffentlichte, erst aus dem Jahre 
1871 stammende Zeichnung verbessert, nur muB man sich 
die Figur am weitesten links vielleicht nach der Bildmitte 
blickend denken. Paris, bartig, in barbarischer Tracht (mit 
langen, eng anliegenden Hosen) hat Helena auf einem 
Saiteninstrument vorgespielt; nun legt er ausruhend nach 
antiker Sitte die Hand tiber den Kopf und schaut zu ihr hin- 
uber. Eros deutet an, was zwischen den beiden, die noch 
getrennt und doch schon verbunden sind, vorgeht. Er ist, 
bald groBer, bald kleiner, auch in den anderen bildlichen 
Wiedergaben der Szene stets anwesend, so auf den Ge- 
mialden Hermann, Denkmialer Tafel 71. 77 und auf dem 
herrlichen Marmorrelief des Neapler Museums, das auf 
ein Original des V./IV. Jahrhunderts yv. Chr. zuriickgeht. 
Er wird in den ‘Kyprien’ nicht gefehlt haben. Euripides 
stilisiert es um, wenn er Iph. Aul. 585 den Chor Paris zu- 
rufen ]a4Bt: »Eros gabst du, und von Eros wurdest du selbst 
gejagt.« — Das offene Fenster zeigt teilnahmsvoll Zuschau- 
ende und Baume eines Gartens. — Der klassisch-augustei- 
sche Charakter des Bildes wird vor allem in dem klaren 
Aufbau und der Verwendung der senkrechten und waage- 
rechten Linien zur Gliederung offenbar. Vgl. S. 435. 


SCHLUSS EINER PAPYROSROLLE MIT PLATONS 
SYMPOSION Nach S. 500 
Beschreibung s. S. 501. 
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Dithyrambos 55. 77. 80. 85. 
Oe ide Ss 1152 QO 
266. 383. 485 

Dramatische Dichtung 
POM Ot ss Goonk. 

Duris 598. 444 


Edda XVIf. 
Ekphrasis 465. 492 


Elegie 52ff. 90. 266. 271. 
372 ff. 

Empedokles 89 ff. 401. 425. 
484 

Ennius 171. 373. 396. 418 

Ephoros 245. 444 

Epicharm 193f. 196. 274 

Epigramm 13. 66. 102. 166. 
964. 271. 273f. 376ff. 
457. 467. 495 

Epiktet 476 ff. 

Epikur(-reer) 328.336. 541. 
414ff. 446f. 463. 481 

Epimenides 567 

Epos 1 ff. 89. 92. 98 ff. 111. 
197.232.524.585 ff. 487 ff. 

Erasistratos 429 

Eratosthenes 427. 430 

Erdkunde 94ff. 309. 436 ff. 
455 

Erhabenen, Schrift v. 458 f. 
492 

Erinna 73 

Eudemos 325 

Eudoxos 272. 387 f. 430 

Euhemeros 418 

Eukleides d. Mathematiker 
430f. 

Eukleides d. Sokratiker 268. 
272 

Eulenspiegel 56. 475 

Euphorion 385f. 

Eupolis 195 ff. 211 f. 

Euripides Xf. 150. 156.159. 
165ff. 207. 209ff. 219. 
535. 336 ff. 392. 398.489. 
512. 513 
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Eusebios 429. 494 
Eustathios 497. 502 


Fabel 47. 54. 100. 376. 473. 
485. 504 
Fabius Pictor 400 
Fachwissenschaftliches 
425 ff. 
Feuerbach, A. 289 
Friedrich d. Gr. 445. 478 
Fronto 479 
Froschmausekrieg 36. 395 


Galen 457 

Gallus 376. 385 

George, St. 1144 

Germanicus 388 

Geschichtsschreibung 94ff. 
Q19ff. 397ff. 436ff. 497 

Gluck 175 

Goethe X. XII. 6. 8f. 16. 
Ae. Gon 74s 110, A28£. 
134 £. 148%. 161. 168f. 
175. 179. 183. 189. 202. 
217. 244. 284. 290. 297. 
302. 306. 310. 315. 347. 
555. 384. 389. 3941. 396. 
416. 443. 464. 469. 472. 
477. 487 

Gorgias 130. 161. 246ff. 
951. 267. 277. 287 

Gracchen 406. 421. 
441. 445. 4508. 

Grammatik 426. 436. 475 

Gregor v. Nazianz 494 

Grillparzer 702. 171. 491 

Gudrunlied XVIf, 


437. 


Hamann 217 

Hegel 2841. 3221 

Hegesias 401 

Hekataios v. Abdera 399 

Hekataios v. Milet 94 ff. 

Heliodor 472 

Herakleides 424 

Heraklit 34. 92. 194. 247. 
504. 342. 368. 372. 493 

Herder 1. 158. 3772 

Hermesianax 372 

Herodes Attikos 461 

Herodot 11. 89. 94ff. 125. 
140. 221. 223 ff, 321. 410. 
436. 445. 449 

Heron 412. 431 

Herondas 348 

Herophilos 429 

Hesiod 11. 39 ff. 56f. 60. 63. 
862, 89. 555. 367.. 3575, 
388. 473. 484. 492 

Hesychios 475 

Hieronymos v. Kardia 599. 
44.4 

Hildebrandslied 7 

Himerios 494 

Hipparch 430 

Hippokrates 107. 265. 274. 
457 

Hipponax 54 ff. 348 

Historie 94ff.; vgl. Ge- 
schichtsschreibung 

Holderlin 67. 91. 2641. 271. 
2881. 401. 445 

Homer XI. XVI. 1-50. 56. 
90. 131. 137. 140. 142. 
4417250611517. 350n055% 
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380.383. 391 £.395f. 409. 
427 ff. 438. 481. 483. 
AQT TE. TAGQ) 497 OS- 
S0Sm ot 

Horaz 16. 68f. 119. 328. 
554. 396. 455 

Humboldt, W. v. 20. 27. 84. 
TSO, OLLE SSS 

Hymnen, Hellenistische 
365 ff. 

Hymnen, Homerische 1. 
S6tt) SleO4s 716.) O65. 
ST 

Hymnen, Orphische 486 

Hymnen, andere 484, 495 

Hypereides 254. 264 


Jakobus 493 

Iamblichos 483 

Ibsen 466 

Ibykos 78 

Ignatios 495 

Johannes d. Apokalyptiker 
$51. 495 

Johannes Chrysostomos 494 

Johannes d. Evangelist 491. 
493 

Johannes aus Gaza 491 

Johannes aus Stoboi 475 

Ton v. Chios 189. 266 

Josephos 439 f. 

Tsaios 250. 258 

Isokrates 243. 250ff. 258. 
278. 459 

Isyllos 371 

Julian 465 ff. 483. 494 

Justus v. Tiberias 440 


Kaikilios 458 

Kallimachos 284. 328. 365 ff. 
S(SE: -379. SSSI. OIs: 
428. 473. 491. 495 

Kallinos 58 

Kallisthenes 397 f. 

Kant 301. 458 

Karneades 411. 481 

Kephalas 378 f. 

Kepler 447 

Kerkidas 112 

Kinesias 208. 2114 

Kithara s. Lyra 

Klassisch (Begriff) 109f. 

Kleanthes 319. 368f. 386f. 
418 £. 446. 475 f. 479. 495 

Kleist, H. v. 1521 

Kleitarchos 398 

Komodie 36. 191ff. 321. 
324, 352. 334ff. 485 

Korax 246 

Korinna 75 

Krates d. Komédiendichter 
195 ff. 

Krates d. Kyniker 319. 396. 
413 

Krateuas 457 

Kratinos 195 ff. 

Kratippos 221. 238: 2431 

Kresilas 528 

Kritias 190. 270. 272. 3461 

Ktesias 241. 471 

Kyklos, Epischer 6ff. 435. 
487. 513 

Kyniker 319. 413 f. 460. 462 

Kyprien s. Kyklos 

Kyrill 468 


Register 519 


' Leonidas v. Tarent 381 f. 

Lessing 12. 324. 379. 427. 
47 4 

Leukipp 266 

Libanios 465. 467. 494 

Livius 410. 452 

Longos 472 

Lukian 413. 462 ff. 469 

Lukrez 91. 415 

Lykophron 334. 385. 432 

Lykurgos d. Redner 265 

Lyra (Kithara) 1 ff. 51 ff. 66. 
85. 111f. 114.487.2014 

Lyrik 53. 66ff. 112. 382. 
485 | 

Lysias 249. 267. 278. 290f. 
294. 458 

Lysippos d. Koméddiendich- 
ter 1951 


Madchens Klage 351f. 383 

Magnes 197 

Manethos 400 

Margites 56. 53. 90 

Mark Aurel 461. 478 ff. 

Megasthenes 399 

Melanchthon 429 

Melanippides d. J. 208 

Meleager d. Epigrammati- 

ker 378. 382 

Meletos 211 

Menander 219. 335ff. 434. 
496 

Menippos 413. 463. 468 

Mesomedes 485 

Meyer, C. F. 25. 289 

Mimnermos 62. 572 


Mimos 194. 347 ff. 485 
Molon 458 
Morgenstern, Chr. 365 
Morike 73. 75. 354 ff. 
Moschion 334 

Moschos 357. 3861 
Musaios 491 


Napoleon 264. 445 

Naturwissenschaftliches 
107. 265ff. 429ff. 446. 
455 ff. 474 

Nearch 399. 455 

Nibelungenlied XVI. 1 ff. 18. 
29 

Nietzsche 49. 93. 177. 209. 
416. 419. 427. 434. 442. 
445. 477. 481 

Nikander 395 

Nikomachos 323 

Nikolaos v. Damaskos 439 

Nikolaos v. Kues 497 

Nomos 67. 2081 

Nonnos 488 ff. 


Oppian 485 

Oreibasios 467 

Origines 494 

Orpheus, Orphisches 67.89. 
137. 367. 389. 393. 434, 
486 

Ovid 171. 372£. 384 


Panaitios 407 f. 419 

Panyassis 95, 111 

Parmenides 89f. 93. 278. 
298. 304. 417. 484 
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Parrhasios 349 

Parthenios 376 

Paulus 367 f. 439. 493 

Paulus Silentiarius 491 

Pausanias 453f. 460. 465 

Peisandros 111 

Perikleische Zeit (Perikles) 
AT. 95. 143. 171. 195f. 
204. 212..224ff. 234ff. 
245. 266. 292F. 326. 328. 
442. 445. 511 

Peripatos (-tetiker) 518. 
521 ff.330.412 £.428 F.439 

Periploi 455 

Pestalozzi 2244 

Phaedrus 475 

Phaidon d. Sokratiker 267 

Pheidias 454. 460 

Pherekydes 92 

Philemon 336 

Philipp v. Makedonien 244. 

Bh Q52 ff. 317 

Philipp v. Opus 300 

Philistos 242 

Philitas 372 

Philodamos 371 

Philodemos 417 

Philogelos 475 

Philon v. Byzanz 431 

Philon d. Jude 319. 476 

Philosophie 88 ff. 265 ff. 
44.1 ff. 

Philostrate 464. 470 

Philoxenos 111 

Phlyakenposse 348 

Photios 501 f. 

Phrynichos 120. 126 


Phrynis 208 

Phylarchos 399 

Physiologos 474 

Pindar XI. 15. 76. 78 ff. 103. 
111.120. 139.164 

Platen 162. 218 

Platon. 4. 35. 59.-73:"90: 
1471. 189. 191f. 194.199. 
206. 215. 246f. 249.251. 
266ff. 270ff. 316ff. 325. 
595< 15560572. 576.596. 
419. 423f. 454. 446f. 458. 
461. 476. 481 ff. 494. 499. 
501 

Plautus 536. 5346. 352 

Plejade 334 

Plinius 328. 349. 498 

Plotin 482 

Plutarch 59. 230. 245. 258. 
264. 272 £. 312. 517, 521. 
326. 398f. 418. 420. 434. 
440ff.475.Pseudoplutarch 
2071 

Polemon 453 

Polybios 401 ff. 421. 423. 
438. 444, 449 

Polygnot 125. 464 

Polykrates d. Sophist 267 

Porphyrios 482 f. 494 

Poseidonios 319. 410. 419 ff. 
430. 438f. 444. 512 

Pratinas 116 

Proklos 483 f. 

Prokop 452 

Properz 372 f. 

Protagoras 166. 277f. 280. 
5304. 308. 426 


Register 521 


~ Ptolemaier 348 ff. 354.3644. 
372 ff. 396. 427 ff. 456 

Ptolemaios d. Astronom 
455 ff. 

Pyrrhon 480 

Pythagoras (-reer) 92. 267. 
272£. 300. 309. 401. 454. 
456. 470. 483. 487 

Pytheas 400. 423 


Quintilian 258 
Quintus aus Smyrna 487 


Rabelais 463 

Racine 172 

Raffael 316 

Reineke Fuchs 395 
Rhetorik s. Beredsamkeit 
Rhianos 394 

Rhinthon 348 

Roman 469 ff. 

Ronsard 334 


Sannyrion 211 

Sappho 15. 67ff. 271. 459. 
496 

Satire 596. 413. 462 ff. 468 

Satyrspiel 116 ff. 534 

Schiller (Sf. 19. S35. 109. 
TOMASO ote 157, 164. 
Soe Ot S02 tS 96. 
440. 445. 458 

Schlegel, A. W. v. 189. 209. 
218. 372 

Schlegel, Fr. v. 218 

Schroder, R. A. 67 

Schubert, Fr. 74 


Semonides 56 

Seneca 14. 171f. 191. 420. 
476 £. 

Septuaginta 429. 459 

Sextos Empirikos 421. 480 

Shakespeare 154, 1542. 158. 
191f. 346. 445 

Shelley 158 

Sibyllinisches 89. 335. 486 

Simonides 66. 78. 120. 270 

Simplikios 484 

Skeptiker 480f. 

Skolien 75. 80 


Sokrates 169. 191. 206. 
267 ff. 5325. 411.434. 446. 
473. 481 


Solon 15. 58 ff. 96.101. 108. 
212. 236. 293. 321. 417. 
473 

Sophisten 103.166.175.197. 
206f. 220. 228. 232.266 Ff. 
277 f£.303 £. 308.323. 339. 
426. 459. 462 ff. 494 

Sophokles 95. 113. 118F. 
142 ff. 170f. 178. 185ff. 
210. 2841. 324. 502 ff. 512 

Sophron 194, 274. 559 

Sotades 596 

Stasimon 116 ff. 

Stephanos v. Byzanz 476 

Stesichoros 78 

Stoa (-iker) 318”. 546. 368. 
486f. 407 ff. 418 ff. 426. 
4358. 446f. 476ff. 493f. 

Stolberg, Fr. L. zu 35 

Strabon 399. 420. 427. 430. 
437 ff. 
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Straton d. Dichter 433 
Straton d. Physiker 412 
Suda (Suidas) 146. 475 


Tacitus 452 

Tanz 79f. 111f. 214f. 

Teisias 246 

Terenz 336. 338. 343f. 346 

Terpander 67. 76 

Thales 92. 388 

Thaletas 76 

Themistios 465. 467 

Theodektes 3553 

Theognis 65 ff. 

Theokrit 328. 352ff. 372. 
380£. 585 ff. 

Theophrast 518. 524. 336. 
339. 398. 408. 412 

Theopomp 243f. 444 

Thespis 112 ff. 

Thrasyllos 266. 275 

Thrasymachos 246. 294 

Thukydides 171. 21 9ff. 243f. 
248. 316. 406ff. 472 

Tibull 372 

Timaios 400 ff. 

Timon y. Phleius 396 


Timotheos 208 

Tragodie 6f. 17. 36. 110ff. 
D7 1. DT 4S BOs Sides ae 
352 ff. 432. 485. 490 

Tyrtaios 58f. 


Valerius Flaccus 394 

Varro Atacinus 39+ 

Vergil 358. 576. 394. 435 

Verskunst 2f. 36. 52f. 56. 
66£. 139. 186. 193. 214: 
340. 366. 485. 491 


Weinheber, J. 67 

Weltgebaude, Schrift tb. d. 
327. 423 ff. 

Wieland 217. 462. 464 

Winckelmann 511 


Xenophanes 89f. 
Xenophon 221. 238 ff. 267 ff. 
321. 449 


Zenodot 428 

Zenon d. Eleat 91 

Zenon d. Stoiker 519. 386. 
418 f. 

Zeuxis 349 
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Sammlung Dieterich 


fpricht gu jedermann, der fic) die 
unverlierbaren Werte deutfcyer 
Bildung und die grofen geiftigen 
Lei[tungen unferer Yachbarvélter 
2u eigen madjen will. Thr Bereich 
erftrectt fic) von der jtingften 
Gegenwart bis gur Antife guriic. 
Yon lebendigem Gegenwartsgei|te 


getragen, wird fie in gewdablter 
Vielfaltigfeit nur Lebendiges und 
Gegenwatrtiges verdffentlidjen. 
Wir bitten Sie den fdjdnen, fcymieg= 
famen Cafcyenbdnden Thre Auf- 
mertfameeit 2u fcjenten. 


Dietericy’[che 
Verlagsbudjhandlung 
Leiprig 


2 
ERASMUS VON ROTTERDAM 
Briefe 
Verdeut[cyt und herausgegeben von Prof. Walther Kohler 
622 Seiten mit 7 Bilbniffen der eit und einer Handfcyriftprobe 
Leinen RMN 5.80 


Zn den ihre ganze Epodje umfpannenden, durcy Weisheit und 
tiefe Schaltheit ungemein refqvollen Briefen des Erasmus, des 
geiftigen Kénigs feines Jahrhunderts, erleben wir die Wende 
vom Wittelalter gu Humanismus und Reformation aus un-= 
mittelbarer Ydhe mit. Um geiftige Einbeit des Abendlandes 
geitlebens bemiibt, [pendet er Karl V. und Leo X., Heinrich VII. 
und Franz I., den Kur= und Kircenfiirften, Cutber und den 
Verteidigern des alten Glaubens feinen Rat. Das Bild feines 
bedentenden Cebens rundet fic) durch) Briefe an Anton Fugger 
und Paracelfus, Swingli, Hutten und Melancython fowie an die 
groben Humaniften Thomas Morus, Dirtheimer und andere. 
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3 
JUSTUS MOSER 


Deut[che Staatstunft 
und Yationalerziehung 


Seine Sdyriften ausgewablt von Dr. Deter Klaffen 
506 Seiten. Ceinen RM 4.— 
Dieles erfrifcyende, ternige, weit tiber feinen Citel binaus reide 
Buc tommt der Yleuentdectung eines grofen Schriftftellers 
gleicy. Es erfcylieft erftmalig in der Stille feiner meifterlidjen 
Profa den grofen Vortdmpfer bodenftandigen Dentens, einer 
voltifeyen, erdgebundenen, weltoffenen Ergichung und Staats- 
flibrung: den von Goethe als Sdjriftiteller, Gefcyidjt{dpreiber 
und Menfojen gleic) bewunderten Genius. Im Mittelpuntt 
des Bandes ftehn: die ,Patriotifdyen Dhantafien”, die Leben 
und Groge der Vater inunvergeflicjen Bildern fefthalten, und 
die bewunderungswiirdige ,Osnabriicifcye Gefcyicyte”, das 
Vorbild aller im Boden wurgelnden,edjten Gefchidjt{cyretbung. 
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Briefe deut{cyer Romantifer 
Herausgegeben von Dr. Willi A. Kody 
600 Seiten mit 16 Abbildungen 
Leinen RMN 4.80 


Auf den Seiten diefes Bandes erfteht der ganze menfcblicy= 
biographifdje Reig und beglticende didjterifcy = gedantliche 
Reidjtum deut{[her Romantit. Yon den unverge&lidyen fetiben 
Briefen des Yovalis, der Sdjlegels, Scyellings und Carolines, 
Wacenroders und Ciects gleitet der 2itg der Geftalten und ro-= 
mantifdjen Schicfale qu Arnim und Brentano, Bettina und 
der Giinderode, zu Chamiffo und Runge, Arndt und Kleift, 
Eicjendorff und £.. A. Hoffmann. Thnen aur Sefte gehen 
dfe Erforfcer und Deuter der Yatur und des Staates: Stef- 
fens und Baader, Ritter und Sdyubert, Creuzer und Savigny, 
Gores und Jacob Grimm. So ent{tand ein lebensvolles Ge= 
famtbild deutfer Romantit in berclicjen Briefen. 
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5 
MOLTKE 


Leben und Wert in Selbftzeugniffen 
Briefe / Schriften / Reden 
Herausgegeben von Dr. Max Horft 
510 Seiten mit 7 Abbildungen 
Leinen RM 4.- 


Das groge Leben und Wert des Soldaten und vorbildlicjen 
Menfcyen erwdchft in diefem Buche Schritt fiir Scyritt aus 
den Briefen, den bedeutendften Sdyriften und widtigiten Re- 
den vor dem Lefer; fo entfteht ein ungemein eindructsvolles 
Gefamtbild von der feffelnden Geftalt des Feldyerrn und feiner 
Leifturg. Wir erleben den Weg des jungen, durdy Selbftdifgiplin 
ausgezeidneten Offiziers, fein Kommando in der Ciirtes, fei- 
nen Aufftieg gum Chef des preufifoyen Generalftabs, und 2u- 
gleich 2ieht in frifchefter Farbigteit ein gewaltiges Stic preu- 
Bifcyer Heeres= und Kriegsgefdjidjte vor unferm Blic voriiber. 
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6 
JACOB BURCKHARDT 
Briefe 
Mit einer biographifdyen Einleitung 
herausgegeben von Dr. frit Kapbabn 
752 Seiten mit 12 Abbilsungen 
Leinen RM 6.- 
Der menfchlidj-biographifcye Reiz, der Reicytum diefer Briefe 
europdffdjen Ranges an Landfcyaften und Stadten, Erlebniffen 
und Ereigniffen, Menfcyen und Gedanten ift tiberwaltigend: 
die ganze Epoche, von der ausgehenden Romantit bis gum 
Ende des 19. Jabrhunderts, mit ihren Jdealen und Sdywar- 
mereien, mit ihren Deut/cyland= und Stalienfabrten, mit ibren 
Krfegen und Revolutionen, mit ihrer Kunft und Literatur, wie 
fie ficy fpiegelt im univerfalen, tiefdringenden Blic des grdg- 
ten Kunft= und Gelcidjtsforfcyers feiner Generation, erwadyt 
in ijnen 2u unvergeflicjem Leben. Eine ausftibrlidje Bio-= 
gtaphie Burdcbhardts get den Briefen voraus. 
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7 
BLAISE PASCAL 


Gedanten 
Deutfcy von Wolfgang Riittenauer 
Mit Einflihrung von Prof. Romano Guardini 

Vollftandige deut{dye Ausgabe 

412 Seiten. Ceinen RMN 4.- 
Blaife Pascals ,Gedanten", das wieder und wieder gelefene 
Wert, find der bertibmte Verfudy eines der erlauchteften Geifter 
der frangéfiftyen Nation und damit des Abendtandes, Antwort 
au geben auf die ewigen Fragen der Religion, der Welt und der 
Seele, nadgugeben der immer nev auffteyenden Frage nacy dem 
Menfoyen und dem Sinn unferes Menfcyendafeins. Hier fft 
diefes Wert erftmalig verdeutidyt macy der endgtiltigen, durd 
Fortunat Strowfti beforgten Ausgabe feines Cextes. Die Ein= 
fliyrung in Leben und Welt des Autors fcbrieb der hervorra- 
gende Kenner Pascals: Drofeffor Romano Guardini, Berlin. 
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8 


Deut[cye Kolontalpolitit 
in Dotumenten 
Gedanten und Geftalten aus den lesten flinfzig dabren 
Herausgegeben von Dr. Ernf{t Gerhard Jacob 
Geleitwort von Gouverneur a. D. Dr. Heinrid) Sdynee 
636 Seiten mit 34 Abbildbungen und 6 Karten 
Ceinen RM 5.50 


Diefe reicye Auswahl der bedeutendften ricjtunggebenden Au- 
ferungen der grofen Vioniere und Vortdmpfer deut{cyer Ko- 
lonialpolitit wachft u einem gewaltigen, 2utief{t feffelnden 
und ergreifenden Bilde von der Griindung, der Bitte unddem 
Yliederbruch des deutfcyen Kolonialreicyes gufammen. Da das 
Wert bis 2ur jtingften Gegenwart fortgeftibrt ift, bildet es ein 
unvergeflicjes Dentmal deut{dyer Leiftung. Aus den Catfadjen 
erbebt fic) unabweisbar die Forderung an die gutunft! 
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9 
duriftifcjes Worterbudy 
Yon £.und 6. Kot, Rectsanwalten in Dresden, und Dr. W. Kaifer 
580 Seiten. Leinen RM 5.80 

Diefes aus umfalfender Sachtenntnis erwadjfene, gemein- 
verftdndlicy gefcyriebene Wéorterbuch wendet fich in erfter Linie 
an Ylicjt-duriften. Das Redyt ift die Form, in der fid) bas Le- 
ben unfres Voltes abfpielt ; daher gehort eine Vorftellung von 
unfrer Recytsordnung 2u den Grundlagen heutiger Bildung. 
Aus ben Lebrbtidjern des Fades tann fie fic) der ,Laie” aber 
nidt verfcvaffen: fo greift er 2u diefem Wéorterbudy, deffen 
Hauptabfidjt fft, dem Kaufmann und jedem ,Laien” vor- 
beugende und informatori[de Dienfte 2u leiften. Den 
Sacybearbeitern der Behdsrden, den Gemeindebeamten, den 
Anoeftellten der DAF., die ihr Spegialredjt tennen, zeigt es 
deffen 2ufammenbang mit den tibrigen Xedjtsgebieten. Stu- 
Sierenden der Rechtswiffenfcyaft ift es ein treulicjer Helfer 
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HAMANN 
MAGUS DES NORDENS 


Haupticyriften 


Herausgegeben von Dr. Otto Mann 
490 Seiten. Ceinen RM 4.25 


Am Quellpuntte deut{cyer Selbftbefreiung aus den feffeln des 
weftlicjen Geiftes fteht — uns neu und nabe durd) dfe Unmittel= 
bavteit [einer feurigen Verttindung und die biillenlofe Sidjt auf 
den Menfcyen in feiner Selbfttaufcyung und Seelen=Y1ot — die 
gebeimmis= und tiberraftyungsreiche Geftalt des grofen An= 
regers und LUmwerters Hamann, diefes , Magus des Yordens’, 
der durd) Schriften und Beifpiel den deutfcyen Geift au fef- 
ner eigenftdindigen Ciefe 2uritcguftibren unternahm und auf 
Herder, Goethe und die Romantit nachbaltigften Einflug tibte. 
Unfere Ausgabe vereinigt feine bedeutfamften Schriften 2u 
einem bewegenden Bilde des grogartigen Denters. 
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HENRICH STEFFENS 
Was ich erlebte 


Herausgegeben von Dr. Willi A. Kody 
472 Seiten. Mit 8 Bilbniffen der eft 
Leinen RM 4.25 

In des Holfteiners Aufzeicdynungen ,Was ich erlebte” befitt 
der deut{cye Geift eins feiner hervorragendften Erinnerungs= 
werte. Selten bat ein bedeutender Menfcy fo viel Groges 
erlebt und das Erlebte fo binveifend niedergefcyrieben. Der 
junge Ylaturforfcyer wird der Freund der Jenaer Romantiter; 
er fist in Schillers Coge bet Ser Uraufflibrung des ,Wallen= 
ftein”; ev erlebt Goethe in vertrautem Umgang; Preugens 
Yotjabre finden thn mit Schleiermacher unter einem Dac) 
und im Gebeimdienft gegen Yiapoleon; in Breslau fteht er 
mit Scyarnhorft, Gneifenau, Stein, Arndt mitten in der Erhe= 
bung; ev halt die bertibimte Rede an die Breslauer Studenten 
und madyt an Bliticjers und Gneifenaus Seite den Felbgug mit. 
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13/14 
HOMER 


Jias / Odyffee 


Yieu geftaltete Ausqaben 
Verdentit von Thalfilo von Scheffer 
Leinen RM 5.25 und RM 4.50 
Thaffilo von Sdeffers Homer-Lbertragungen, unter den 
Kennern wegen ihrer Scyonheit, Treue und Wiirde ldngft be= 
rlibmt, erfcveinen bier, forgfam durcgefehen und neu geftaltet, 
als Koftbarteiten bédj[ten Ranges in befonders fcydéner Ge- 
fcyent-Cafcenausgabe. Der unverweltlicye Qauber des grog= 
fen aller Dichter, fein Lied von Heldentum und Abenteuer, 
das jedes Gefchledjt neu bewegt, ift wohl nod) nie fo fayén in 
deut{djer Spracye ertlungen! Chalfilo von Sdyeffer hat jedbem 
Gebdidt eine Emleitung vorausgelchict und die dem heutigen 
Lefer notwendigen Erlduterungen hingugeftigt. 
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16 
BLAISE PASCAL 


Vermddjtnis eines grofen Herzens 
Die fleineren Schriften 
Nbertragen und herausgegeben von Wolfgang Riittenauer 
268 Seiten. Leinen RM 3.50 
Diefer Band enthalt die bertibmten und bewegenden ,Opus- 
cules”. Sie bilden in der Erftaunlicyteit ihrer Weltdurdpdrin= 
gung, im Refdjtum three Themen und in der Ciefe der Durdy- 
fiibrung das bedeutende Seftenfttic¢ gu den ,Gedanten’. In 
ihren erleben wir unimittelbar das Jentrum des grofen Den- 
fers: wie er dfe Welt der wiffenfcyaftlidjen Ertenntnis als 
gltibender Chrift von der Welt der Geftibls= und Glaubensge- 
wifbeit trent. Ferner enthdlt der Band die vielgenannte ,Ab- 
handlung tiber dfe Lefdenfcyaften der Liebe”, das erfchtitternde 
Memorial (dieAbsageanden Gott derYhilofophen), das Teftaz 
ment und die Lebensbefchreibung aus der Feder feiner Schwefter. 
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17 
AISCHYLOS 


Tragddien und Fragmente 

Deut[c) von Ludwig Wolde 

450 Seiten. Ceinen RIN 4.50 
Diefe Verdeut{dyung fcyentt uns den erften grofen Tragiter 
der Griecyen, den Dichter der ,Oreftie’, der ,Perjer’, des ,Ge- 
feffelten Prometheus”, der ,Danaiden’” und der ,Sieben gegen 
Theben”, in feiner erhabenen Sdjsnbeit auf Grund der heutigen 
Terte neu. Ludwig Wolde gelang es, fiir die befctyworende, die 
Worte tlirmende Grofartigteit der aifchyleifcyen Sprache die 
ergreifende deutfdje Ent{precyung au [cbaffen. Den Cragddien 
fiigte er die herrlicyen Fragmente bingu. Seine Einflibrungen 
untervicyten vortrefflic) fiber Zeitalter, Leben und Werte des 
Aifcyylos fowie tiber das griecyifeye Theater ; die Anmertungen 
erfcjliefen den Cert fiir jedbermann. Eine toftbare Yeuerfcyei- 

nung fiir alle Freunde der Antite und der Weltliteratur. 


VV 
21 
NOVALIS 


Romantifcdye Welt 


Die Fragmente 
Geordnet und erldutert dargeboten von Dr. Otto Mann 
450 Seiten. Leinen RN 4.- 


In den _,Fragmenten” d. bh. Aphorismen von Ylovalis verebrt 
der deutfcye Geift eins feiner tiefften denterifcyen Werte: man 
hat fie die Bibel der Romantit genannt. Sie durchftreffen mit 
profundem Abnfinn alle Bereiche der Natur, Gefcyidjte und 
Kultur, des menfehlicjen und feelifdyen Dafeins, die Welten 
der Traume, der Erinnerung, der Kunft und der Phantafie. 
Unfere Ausgabe fligt fie gu einem grofartigen Welt= und 
Seelenbilde der deuticjen Romantit gufammen und gibt in 
Finleitung und Anmertungen alle Hilfen fiir ihr Verftandnis. 
Tor und gedantlidje Witte der Romantit, find fie gugleid 
eins der ewigen Aphorismenbtidjer der Welt. 
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29 
Die Frangéfifdtyen Moraliften 
LA ROCHEFOUCAULD, VAUVENARGVES 
MONTESQUIEYV, CHAMFORT, RIVAROL 
Verdeut{cyt und herausgegeben von Prof. Frit Schalt 
Mit einem Vorwort von Geb. Rat Drof. Karl Vofler 
400 Seiten mit 5 Bildniffen. Leinen RM 4.50 
Diefe wegen ihrer Menfcyen- und Welttenntnis, Scyarffidyt 
und Elegang bertiymten Aphorismen gelten als eine der fein= 
fen Sdjépfungen frangofifcyen Geiftes. Der anfpruchsvolle 
Lefer und der Literaturfreund, der Mann des tatigen Le- 
bens und die gebildete Frau: fie alle werden ficy immer wie- 
der gern an ibrem blifenden Geift und Wit erholen und 
dabei auf die anmutig/te Werfe thre Welttenntnis erweitern. 
Hier find die unfterblicjen Apborismenbticjer La Rocje= 
foucaulds, Yauvenargues’ und Chamforts erftmalig vollftan= 
dig deut{[d) in einem Bande mit den bedeutf{amften Aus= 


fprticjen Montesquieus und Rivarols verefnigt. 
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95 
GOETHE 
Sault 
Erldutert von Prof. Ernft Beutler 
Divettor des Frantfurter Goethe-2Mufeums 

724 Seiten. Leinen RM 4.80 
Die hodjfte Weltdidjtung der Deut{cyen erfcyeint bier nebft 
dem ,Uefauft” mit neuem, ausfiibelicjem Kommentar und 
reicyer Linflibrung eines der bervorragend{ten Kenner des 
Gegenftandes. In anregender Form flibrt die Einleitung 
den Lefer von Goethes Begegnung mit Fault fiber Ge- 
fcyicyte und Sage und das Werden der Didjtung gu deren 
Aufbau und Sinn. inter der Erlduterung der Lingel- 
beiten — das i[t bas Befondere diefes Kommentars ~ fteht 
ftets bas Gange des grofen Wertes. Der Sdylviffel gum Ver= 
ftdndnis des Weltgedichts der Deutfoyen, nach dem fo viele 
fucyen, liegt in diefem befonders edel und gefdymacvoll 

ausgeftatteten Bande vor. 
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26 
* CASAR 


Der Gallifcye Krieg 


Yieu verdeutfyt und erldutert von Doz. Dr. Vittor Stegemann 
426 Seiten. Mit 9 Bildtafeln und 14 Karten 
Leinen RM 4.80 


Die flalfifcyen Berichte des Soldaten Cafar tiber die Unter= 
werfung Galliens, mit denen er fic) als Mebrer des Reiches 
dem Yationalftolz der Romer empfabl, geben ein anfchaulicjes 
Bild von der Kultur der Kelten feiner Zeit, fowie vom Geift 
und Lebensftande germaniffcyer und britannifcyer Stamme. 
Gefpannt folgt man in unferer Yeutibertragung, welcye die 
Ergebniffe der Forfcyung, die Grabungen und triegsgefchicht= 
lichen Unterfuchungen in fortlaufendem Kommentar darbietet, 
fefner geiftvollen Darfiellung der militdrifdjen und politifeyen 
Operationen. Als dltefte Quelle tiber unfere Vorfabren wird 
der ,Gallifcye Krieg’ uns tiberdies unfcjatbar fein. 
VV VV VV 
98 
VERGIL 


Hirtengedicyte - Yom Landbau 
Deutfd) von Rudolf Alexander Sdyrdder 
175 Seiten. Ceinen RM 3.- 

In Vergils ,Hirtengedidjten” — den gehn Eclogen feiner 
poucolica’ —, die feinen Weltrubm begriindeten und tiber 
die Jabrhunderte trugen, erflingt das begaubernde Lied von 
der Einfalt naturnaben Dafeins vor dem furchtbaren Hin= 
tergrund der Biirgertriege. Hinreifend durch taufend Scdpdn-= 
heiten, malt das ,Gedicdt vom Landbau’ (,Georgica’) das 
inbetinftige Bild eines endlich befriedeten Voltes, das fei- 
nem Acer- und Weinbau, feiner Viehgucyt und Bienenpflege 
wieder nadygebt und fich dfe Erfabrungen der Vater dabei 
gldubig vorfpridjt. Beide Werte haben in R.A. Sdjrdder, 
dem Didjter und feinfinnigen Kenner des Altertums, thren 

berufenften Verdeuticer gefunden. 
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30 
BISMARCK 


Grofe und Grenge feines Refcyes 


Jn Selbftgeugniffen und Beridten von Yeitgenoffen 
dargeftellt von Dr. Fri Linde 

440 Seiten mit 4 Bildniffen. Leinen RM 4.50 
Bismares Leben und in einfamer Groé§e vollbracjtes Wert: 
die Scdpfung des Refches, das er gegen die Liberalen, die 
Ftirften, das tonfervative Altpreufen qufammenfcymiedete 
und den europdifeyen Mdchten abrang, ift bier mit um-= 
faffender Kenntnis in den bedeutfamften Qeugniffen dar- 
geftellt: den Briefen und Reden, den Gedanten und Lr- 
innetungen Dismards felbft, den Beridjten der Jeftgenoffen 
und den vielen Zeugniffen, in denen uns das Werden des 
Reiches eindrudsvoll nabetritt. Durd) die Beridjte des Her= 
ausgebers fcjliefen fid) die Dotumente 2u einem grof- 

artigen Danorama der Epodje 2ufamimen. 
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34 
THEOPHRAST 


Charatterbilder 


Deut{dy von Dr. Horft Rudiger 
121 Seiten. Leinen RM 2.- 
Diefe ungemein ergdbliche, witige Scilderung der verfchic~ 
denen Menfcyentypen und ihrer Scywddjen nimmt uns durch 
die unwiderftehlicy feifcye Komit gefangen, mit der bier [cyarf- 
ficjtig und treffend das Allgu-Menjolicje in den Charatteren 
aufgefptict ift in den Geftalten des Sdymeidylers, des Geizigen, 
des Gertichtemachers, des Mitteilungsbediirftigen, des Catt- 
lofen, des Xeattiondrs und vieler anderer. Als ewige fund-= 
grube fiir das Luft[piel aur Weltliteratur gelorig, ift fie aud) 
heute eine berrlidje Quelle des Vergniigens fiir alle, die ihre 
Mitmenfdyen geen foymungelnd beobadjten und fic) eine eigene 
CLebensanficyt gurecytgimmenn, ein lacyendes Vademecum fiir 
Menfehentenner und foldje, die es werden wollen. 
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37 


Schopenhauer-Brevier 
Herausgegeben von Dr. Raymund Sdymidt 
470 Seiten. Leinen RN 4.25 
Diefes forglame jedermann verftdndlicjeBrevier des ergreifen= 
den Denters und grofen deut{cyen Profa-Sebriftitellers wendet 
ficy an alle befinnlicyen Menfejen und die Freunde edlen Scrift= 
tums. Es breitet in wohlgeordnetem Aufbau der bedentfamften 
und [cénften Sttide feines Wertes liebevoll Leben und Lehre 
Sdyopenhauers vor dem Lefer aus, wobei neben Hauptwerten 
aud) die wenig betannten ftleineren Schriften geblibrend aur 
Geltung tommen. Mit Hingebung wird er ficy nev in die herr= 
lidjen Abfcynitte vertiefen vom Willen in derYatur, vom LUn= 
bewuften, von der Dflanze, von der Liebe 2u den Tieren, vom 
Helden und Heiligen, von der Frau, von der Mufit, von Kunft 
und Leben, Scbriftitellerei und Stil, Cefen und Bichern. Lin 
ungemein reidjes, anregendes Bud) tut fic) vor ihm auf. 
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38 
HESIOD 


Sdmtlicye Werte 


Theogonfe / Werte und Tage / Der Schild des Heratles 
Deut{cy von Chaffilo von Scheffer 
234 Seiten. Ceinen RM 3.- 
Dem Rriegs= und Abentenergefange Homers ftellt Hefiod die 
Werte und Tage", das ergreifende, uralte, weisheitsvolle Lied 
vom Bauern, vor Segen der Erde undvom Adel der Arbeit an 
die Seite, von den Sorgen und Miiben, den Freuden und 
Felten des Landmanns. Dem olympifchen Gotterhimmel gibt 
feine arcyaiftye ,Theogonie”, die in der hohen Schdnbeit des 
Mythos die Herauftunft der Gotter aus dem Chaos, die dtiftere 
Welt der Erdgétter, die Heroen, Nymphen und Mufen befingt, 
erft das tosmifcje Fundament. In der tongenialen Verdeut= 
feyung Thaffilo von Scheffers lefen wir Heutigen das Lied des 
alten béotifcyen Sdngers mit neuer Ergriffenteit. 
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40 


KIERKEGAARD 
Fntwebder-Ober 


2ufammengefaft herausgegeben von Dr. Frit Droop 
Mit Einflibrung von Dr. Mar Benfe 
522 Seiten mit 3 Bildniffen. Leinen RM 4.80 
Das Hjauptwert des grofen Danen, in dem er mit ftaunens- 
wertem Blic flir die Ciefenfdyicyten der Seele und eingig- 
artiger Scilderungsgabe fiir menfclidje Lebensformen 
die Frage nad) dem Sinn des Lebens und feiner Geftaltung 
aufwicft, ift bier in 2ufammengefagter Form dargeboten, 
die den tiberreidjen Gebalt diefes Wertes, alle plycpologifdy, 
philofophifd) oder afthetifcy wefentlidjen Yartien, darunter 
das bertibmte ,Cagebud) eines Verftibrers’, enthdlt. Als 
fcyneidendes Entweder=Oder ftellt Kiertegaard die Frage: 
Soll der Menfcy afthetifey, geniefend leben oder fic) in der 
gefpaltenen Welt eine eigene Sittlidjteit ertampfen? 
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44 
LONGUS 
Daphnis und Chloe 
fin antiter Hirtenroman 
Deut) von Ludwig Wolde 
174 Seiten. Leinen RM 2.50 
Diefer {eyonfte Roman, der aus der griedyifcyen Antite (3. Jabr= 
hundert n. Chr.) auf uns getommen ft, ftellt in wundervoller 
Frifeye und Yattirlicjteit das Erwadyen der Liebe in den unter 
Hicten aufwacyfenden Kindern Dapbnis und Chloe bis gum 
Wiederfinden der Eltern und zur gltidlidjen Vereinigung dar. 
,£5 ift darin eine voll{tdandige Welt entwidelt . . Yind nun 
die Landfcyaft!.. immer der blauefte Himmel, die anmutige 
Luft. . Und teine Spur von trtiben Tagen.. Man miifte 
ein ganzes Bud) fdyretben, um alle grofen Verdienfte diefes 
Gedidjtes nad) Wunfey au foydken. Man tut wobl, es alle 
Jahre efnmal gu lefen. .” (Goethe). 
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57 
FONTANE 


oder 


Die Kunft 3u leben 


Lin Brevier 
Herausgegeben von Ludwig Reiners 
280 Seiten. Mit 4 Biloniffen. Leinen RM 4.~- 
Diefes liebenswiirdige Biichlein zeigt uns nicht allein die 
Lebensgelchidjte des grofen, gtitigen Menfcyen Fontane 
und damit ein gut Teil preugifey-deutfchen Gefcyebens: 
weit dartiber binaus {ft es eine ungemein reigvolle Anlei- 
tung 2ur Lebenstunft, gu der Gabe, tro& allem tiber den 
Dingen diefer Welt gu ftehen. Wir erleben bier — in Briefen 
und Gedicten, in Cebensertenntniffen und Weisheiten der 
Romane — aufs intimfte mit, wie fic) ein webrlofes Here 
durdy eine Kette von Enttdufdyungen aur tapferen, beiteren 
Refignation durchtampft. 
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64 
ANGELUVS SILESIUS 


Cherubinifdyer Wandersmann 
Fingeleitet und erldutert von Dr. Will Evid) Deuctert 
284 Seiten. Leinen RMN 2.80 
Der fchlefifeye Argt Johannes Scheffler, der als Kind die 
Furcytbarteiten der in den Dreifigidbrigen Krieg verftricten 
Betenntniffe und Madjte fab, feyrieb auf der Hobe feines 
Lebens, gum Angelus Silefius, d. b. ,Schlefifeyen Boten" ge- 
wandelt, den ,Cherubinifdyen Wandersmann”. In den Sinn= 
fprtichen diefes Buches wirft fid) ein von Eclebniffen und 
Ertenntniffen gefehtiitelter Menfcy mit deutf{cyer Innigteit 
in die Ciefen der Gottheit, wie fie ihm in der Scydpfung 
und der eigenen Bruft in taufend Formen gegentibertritt. 
Sein unverganglides, von einem 2auberhaften Licht durdy= 
gltihtes Cebensbud) flir fucjende Menfcyen liegt bier, durch 
einen bervorragenden Kenner betreut, voll {tdndig vor. 
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33 


BOETHIVS 
Troft der Dhilofophie 


Deutfd) von Dr. Karl Buchner 
Mit einer Einflibrung von Prof. Friedrid) Kifngner 

236 Seiten. Ceinen RM 3.- 
Diefes wabrhaft grofe Buc), der gewaltige Sdlufattord 
der antiten Literatur, in dem mit Stife und Strenge nod) 
einmal alle ihre Stimmen auftlingen, erfdjeint hier in neuer, 
meifterbafter Zibertragung, von einem bervorragenden 
Kenner eingeleitet. Der Kangler des grofen Cheoderidy, 
geftiirgt, im Kerter des Lrteils gewdrtig, foyreibt es aus der 
Ciefe feines Elends. Sein Wert wird gum Sieg des Menfoyen 
fiber das Schicfal, 3um Criumph des Geiftes liber die Fltidy= 
tigteit irdifcyer Giter; ein erhabenes Bud) mdnnlidjen 
Croftes fiir alle, die im Gltidswechfel unferes Dafeins ibr 

Riel feft fm Auge balten wollen. 
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42 
Gefcyidjte der griechifdyen Literatur 
Yon Prof. Dr. Walther Krang 
536 Seiten mit 9 Abbildungen. Leinen ettwa RM 5.50 


Diefe neue Darftellung der griechifcyen Literatur aus oer 
Feder eines erften Kenmers wendet fic) an alle Freunde der 
Antite und alle, die unmittelbaren Zugang 2u ihe fucyen. 
Obne Vortenntniffe vorausguleten, gibt fie ein gefcyloffenes, 
liebevolles Bild von dem fiberwaltigenden Reidjtum, der 
Scybnbeit und Ciefe des gefamten bellentfcjyen Sejeifttums. 
Durd eine Fiille begeicynender, feysnfter Droben wird dem 
Lefer Wefen und Ligenart der griecifeyen Dicytungen und 
Profawerte finnfallig vor Augen geftibrt. Allenthalben ft 
die enge, tief befrucjterde Bertirung des deut{dyen mit dem 
griechiftyen Geifte aufgezeigt. 
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36 
Mufiter-Briefe 
Herausgegeben von Prof. Ernft Bien 
500 Seiten mit 8 Bildniffen. Ceinen etwa RM 4.80 


Drei Jabrhunderte Mufit und mufitalifcyen Lebens inDeut{dy= 
land wie den tibrigen grofen Mufitlandern [piegeln fic) bier 
in den begeicynendften und fcydnften Briefen der grofen 
Komponiften. Mit Db. £. Bach beginnend, flibrt die viel= 
geftaltige Reihe der Brief[cyreiber fiber die Meifter der deut= 
fchen Klaffit und Romantit gu den bedeutendften Derfonlic= 
teiten der Gegenwart (fH. Dfitner, X. Straug) und des Aus= 
landes (Verdi, Puccini, Tfcyaitowfti, Mufforgfti, Grieg, 
Berlioz). Alle Freunde der Mufit will diefe Ausgabe 
gum tieferen Verftehen der eingelnen Kiinftlerperfénlicy= 
teiten fulbren und als eine feffelnde Gefchicyte der Mufit, auf= 
gebaut aus den Bericyten ihrer genial{ten Vertreter, dienen. 
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39 


VASARI 
Kiin{tler der Renaiffance 


Yieu herausgegeben von Dr. Herbert Siebenbtiner 
570 Seiten mit 8 2eitgendffifdyen Holgfcynitten 
e Ceinen etwa RYN 5.80 
Dem florentiner Maler und Baumeifter Giorgio Vafari 
(1511-1574) verdantt die Kunftgefchidjt{chreibung eins 
ihrer wichtigften Quellenwerte: in feinen ,Viten” [childert 
er als 3eitgenoffe aufs anfchaulichfte und fachtundigfte Le= 
ben und Wert der Renaiffancettin{tler von Cimabue bis 
Michelangelo. Yiber die Jabrhunderte hinweg wirtt fein r= 
teil ridjtunggebend bis in unfere Tage fort. Unfere Ausgabe 
bietet in den einunddreifig bedeutenditen Biographien, von 
einem Facymann mit Anmertungen und efner Efnleitung 
verfehen, die lebendige, grofartige und gewaltige Leiftung 
des ,Vaters der Kunftgefcyicyte’. Ein unentbebrlidjer Be- 
gleiter ftir alle Ttalienreifende und Kunftfreunse! 
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43 
LA BRUYERE 
Die Charaftere 
oder die Sitten des Jahrhunderts 
Yieu tibertragen und herausgegeben von Dr. Gerhard Hef 
500 Seiten. Ceinen etwa RM 4.50 
Diefe unfterblidjen Charatter= und SittenfcyildSerungen vom 
Hofe Ludwigs XIV. 2dblen gum Héchften, was tiber ben Men- 
fcyen und feine Eigenbeiten gefcyrieben i{t. In apboriftifdyen 
Betradtungen tiber Gefell{cyaft und Staat, die Frauen, den 
Hof, die Mode, tiber Gliictsgliter und perfonlidjes Verdienft, 
liber die Geheimniffe und Hintergriinde des Herzens bdlt ein 
fcharfblidender Beobachter feinem Jahrhundert den Spiegel 
vor. Sein unvoreingenommenes Irteil tiber Menfeyen und 
Dinge, das Blitende, Gefallige feiner durdydacyten Sprade, 
der diefe neue Ybertragung aufs gliidlic){te gerecyt wird, 
begaubern alle Wenfcjentenner und Menfcenbeobadhter. 
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45 
Die Frangofifdyen Moraliften 
Yieue Folge 
GALIANI + FURST LIGNE + JOUBERT 
Verdeut([djt und herausgegeben von 
Prof. Frits Scyalt 
400 Seiten mit 4 Bildniffen. Ceinen etwa RM 4.25 
Scharfbli¢ und Wit zeidynen den Yleapolitaner Galiani 
(1728-1787) aus, in deffen Charatter fic) Heiterteit und 
Melancholie verbinden. Den belgifeyen Flirften Ligne 
(1735-1814), den Feldmarfcyall im Dienfte des Haufes 
Habsburg, nennt Goethe wegen feiner Weltweite und Ele- 
gang, feiner Anmut und Herzensgtite ,den frobeften Mann 
des Jahrhunderts”. Wit den genialen ,Gedanten” des tiefen 
Joubert (1754-1824) tiber den Menfeyen, die bier erft- 
malig verdeut{dt find, vereinigt, bilben ihre Aphorismen 
und Gefprade ein eingigartiges Bud) der Menfcentenntnis. 
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65 


JEAN PAUL 
Didjtungen 


Ausgewablt und eingeleftet von Dr. Paul Requadt 
440 Seiten. Ceinen etwa RM 4.25 
Jean Pauls dichterifcyes Wert in feiner reinften Form, 
fefnem edelften Gebalt einem weiten Kreife von Literatur= 
freunden 2ugdnglic) gu machen, ift das Beftreben diefer 
Ausgabe. Sie vereinigt die tleineren Er2ahlungen dean 
Pauls, jene ewigen Koftbarteiten, in denen fic feine dichte= 
rife Kraft am innigften offenbart hat. Yon den fchdnften 
Dyllen, den fativifeyen und tomifcyen Dicjtungen fiibrt die 
Auswahl fiber die anmutigenTraumbdid)tungen 2u den eit= 
betracjtungen und gedantentiefen metapbyfifdenAusblicen. 
Biographifcye Aufgeicynungen ergdnen das Bild des Didy= 
ters mit dem dantbaren Herzen, der fich tiber dic Mtibfal des 
Lebens in fieghafter Heiterteit und weltweifem Humor erlob. 
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90 
Werterbucy der Mufit 
Yon Dr. Ernft Bricten 
Profeffor an der Unfverfitat Kéln 
520 Seiten mit gableefdjen Abbildungen und Yotenbeifpielen 
Leinen etwa RMN 5.50 
Dies handliche Cafchenteviton der Mufit und Mufit=Wiffen= 
fcyaft moéchte den vielen ein Berater und Flibree gue mufi- 
talifeyen Bildung fein, die einen Zugang gur Welt der Ton= 
tunft und ein guverldffiges, anregend gefeyriebenes Yach- 
feylagebud) fiber Manner und Werte der Mufitgefdyidjte und 
die Begviffe der Mufitlepre (Harmonie=, Kompofitions= und 
Inftrumentationslehre, Kontrapuntt, Metrit und Rbythmit) 
fucyen. Es wendet fic), ohne Fach-Vortenntniffe voraus- 
gufeken, ebenfofebr an die fogenannten ,Lafen”, die gu ihrer 
feelifeyen Erebung Mufit boren, wie an die austibenden 
Mufiter, vor Freunde der Hausmufit angefangen bis gum 
Konfervatoriften, Gefanglehrer und Berufsmufiter. 
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Jn den naddften Monaten folgen: 


1 


Weorterbudy des Buches 
Finfabrung in das Wilfen 
von Schrift, Bud) und Bibliothet 
Von Bibliothetsdirettor 
Prof. Eugen Stollreither 
Ceinen etwa RM 4.50 


15 
Briefe deut{cyer Klaffiter 
Herausgegeben 
von Dr. Albert Hauris 
Leinen etwa RM 4.50 


47 
PLUTARCH 
5 Moralifdye Schriften 
Briefe des Altertums 


Yeu fibertragen 
von Dr. Wilhelm Ar 
Leinen etwa RM 4.- 


Ausgewdblt von Dr. Horft Rudiger 
Leinen etut RM 4.- 


° 19 
Philof~obenbriefe NAPOLEON 
Hergsgegeben Sein Leben 


von QZ. Mar Benfe 


Vor ihm felbft bevicytet 
Leinenetwa RM 4.- 


Deut{h von Dr. Peter Klaffen 
Leinen etwa RM 5.- 
50 


Das Tibelungentied 


48 
Jn ujee Deutleh gebcadyt Luther der Deutfoje 
x Willi A. Kod) Seine Sopriften und Reden 
Leftn etwa XM 4.50 im Auszug dargeboten 
) von Dr. Raymund Sdynifdt 
| * ARs Leinen etwa RM 4.50 
/Weltpolitif 
oo, y, 41 
t flingften Set HEINRICH VON KLEIST 
Dofumenten Cat oder Cod 
Sees Briefe und Lebenszeugniffe 
von Dr. Paul Mare 4 
Ausgewablt 
Mit ean von Prof. Frit Berber ha SETA BN: 
Leinen etwa RM 4.- WSs Cheap ane 
71 
BACON meee 
Die Effats Frangofifdye Briefe des 
Herausgegeben U7 und 18. Jahrhunderts 


won Prof. L. £. Sciiding 


Herausgegeben von Dr. Werner Langet 
Leinen etwa XM 4.- 


Leinen etwa RM 4.- 
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In Vorbereitung befinden [fid: 


Band 11: Briefe deut{dyer Feldherrn. Hrsg. von Karl Cinnebadh 
Band 23: Des Knaben Wunderhorn/ Band 24: Wérterbuch der Kunft 
Band 27: Wéorterbucy der Cecynit. Yon £. A. Dfeiffer / Band 29: 
FRIEDRICH DER GROSSE, Sdpriften und Dentwtirdigtei- 
ten. Ein Friedeidj-Brevier / Band31: TAINE, Die frangéfifcye Re= 
volution /Band32: TAINE, Das 2eitalter Napoltons / Band 46: 
Nieblcye-Brevier / Band 49: SOKRATES. Gefthidert von feinen 
Jtingern / Band 52: EPIKUR, Der Weg gum Gli¢/ Band 53: 
Seneca=Brevier / Band 54: Gelchicjte der deut{eyn Philofophie 
Band 55: Gefdhichte der rdmifdyen Literatur / Band '6: Yfydyolo- 
gifdyes Worterbuch / Band 58: Weorterbuchy der Naturviffenfayaften 
Band59: SALLUST, Werte / Band60: TACITUS, Hauptwerte 
Band 61: Carus-Brevier / Band 62: PINDAR, Sdmtlije Gedichte. 
Deut{cy von Ludwig Wolde / Band 66: Grofdeut{e) Gefchidjte 
Band 67: PLATON, Die frtibfeyriften / Band 68: ILATON, 
Die Meffterdialoge/ Band70: Wérterbuch der Germaneninde. Yon 
Dr. Alfred 2aftrau. / Band 72/73: ROSTOVTZEFF, Befhichte 
der alten Welt. Deutfd) von Prof. H.H.Scaeder / Band 4: Eng- 
lifeye Briefe des 18. Jahrhunderts / Band 75: LICHTEIBERG, 
Tag und Dammerung. Briefe, Tagebiicyer, Apborismei ausge- 
gewablt von Ernft Vincent / Bands 76: HERODOT Youn 
Brier Gefcyicyte. Deutfey von Dr. Auguft Horneffer / Bud 77: 
MACHIAVELLI, Der fiirft. Gedanten. 


AAA AAAAAAADAADADAAAAAA AL 


Die Bande find durch) alle Bucjhandlungen zu beiehe 
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